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ЗУМРУД КУЛИЗАДЕ * 


XXI ВЕК. АКТУАЛЬНЫЕ И 
ДИСКУССИОННЫЕ ПРОБЛЕМЫ ИСТОРИИ 
ФИЛОСОФИИ РЕГИОНА 
ИСЛАМСКОЙ КУЛЬТУРЫ 


(Вопросы для размышлений и возможные темы 
исследований) 


Açar sözlər: tədqiqat metodologiyası, kateqorial 
anlayışların məzmununun səhihləşdirilməsi 

Keywords: research methodology; correction of the 
content of categorical concepts. 

Ключевые слова: методология исследования; 
исправление содержания категориальных понятий. 


Изменения в конце ХХ и в первой четверти ХХ] вв. в 
глобальной социокультуре, в частности, открытия и 
гипотезы современных наук, оказывая значительное 
влияние на различные области духовной культуры, включая 
философию, требуют мониторинга и коррекции содержания 
устоявшихся представлений о бытии, новых взглядов на 
фундаментальные понятия как конкретных наук, так и 
философии. Актуализируется и проблема поисков новых 
методологий и методов исследования бытия, уточнения 
существующих в этой области представлений. 


* Д.филос.н., гл. н. сотр. отд. «Истории философии и общественной 
мысли» Института Философии Национальной Академии Наук 
Азербайджана, главный редактор журнала «Проблемы Восточной 


философии». zumrudkulizade@hotmail.com. 
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Учитывая изложенное в качестве объекта обсуждения, 
Вашему вниманию представлена статья, предложенная в 
форме вопросов и тезисов. Последняя написана в свете 
предложенной нами новой редакции концепции философии 
извечности всеединства материального и идеального начал, 
в сочетании с методологическими принципами диалектики, 
компаративистики и, Так называемой, нечёткой логики 
профессора Лотфи Заде. 

В 1996 г. в 1-м номере журнала «Проблемы восточной 
философии» на 8-ми восточных и европейских языках под 
названием «Банк проблем» был опубликован перечень ряда 
вопросов, ответы на которые редакция надеялась 
опубликовать в последующих номерах журнала. Данная 
статья продолжает замысел «Банка проблем». 

В статье предлагаются следующие проблемы. 

Содержание понятий «исламский мир», «исламский 
регион», «регион исламской культуры». 

О соотношении содержания понятий «исламское 
мышление» и «исламская философия». 

Содержание понятия «философия исламского региона». 
Наличие в исследовательской историко-философской 
литературе неадекватных представлений о содержании 
феномена «философия региона исламской культуры». 

Роль религии ислама в географической, политической, 
языковой, этнонациональной и этнокультурной интеграции 
данного региона, в формировании и создании феноменов 
«культура исламского региона», «философия исламского 
региона», и соответствующих им понятий. География 


культуры исламского региона, как это иногда 
представляется, реально не ограничена Востоком. 
Исторически - она была шире и в настоящем имеет 


тенденцию к расширению. 

Исламская экономика, обусловленные ею социальные и 
нравственные отношения, отраженные в духовной культуре, 
в частности, социальной философии региона. 
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Ислам - как наиболее светская из монотеистических 
религий и отражение его светского характера на духовной 
культуре, включая и философию региона. 

Отношение ислама к единобожию и отражение этого на 
региональной культуре, толерантность мусульман по 
отношению к верующим в Единого Бога. Отношение в 
исламских государствах к иудеям, христианам, их религиям 
и культурам (исторический анализ). Толерантность ислама 
как религиозного учения к культурам других религий. 

О менталитете народов исламского мира, отраженном в 
его духовной культуре. Толерантное отношение в Коране к 
вдовам, сиротам и чужестранцам (сравнить с отношением к 
мигрантам-мусульманам в современном мире). 

Просвещение, как универсальный феномен культуры и 
как особая эпоха в социокультурной истории исламского 
мира; закономерности его исторического пути. 

Статус арабского языка как языка религии ислама и 
его роль в формировании общерегиональной духовной 
культуры, в частности, философии - на разных этапах ее 
истории. 

Философия исламского региона наряду с религией 
ислама, как факторы, в течение тринадцати веков 
влияющие на формирование духовной культуры народов 
исламского мира. 

Этно-национальная неоднородность понятия 
«философия исламского региона» как множества в 
единстве. 

Основные принципы периодизации истории духовной 
культуры европейского и исламского регионов в научной 
литературе (сравнительный анализ). 

Исследование истории философии исламского региона 
в контексте дискуссионности фундаментальных проблем 
современной метафилософии. 
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О сочетании мифологических, религиозных и 
философских начал в процессе формирования истории 
философии исламского региона. 

Об исторической связи философии исламского мира в 
период ее формирования с эволюцией наук: математикой, 
астрономией, медициной, логикой, филологией, химией, a 
также алхимией, астрологией и др. 

Место науки в системе философского образования 
исламской культуры на разных этапах истории. 

Философия исламского региона в контексте культуры 
разных социально-политических и культурных регионов. 

О нечеткости содержания понятий «калам», «ирфан», 
«тасаввуф» и «фалсафа» в культурологической традиции 
исламского региона. Отражение нечёткости содержания 
названных феноменов на интерпретации истории 
философии исламского региона. 

О степени целесообразности существующего в научной 
литературе стереотипа о делении истории духовной 
культуры и философии исламского мира на «хикмет», 
«калам», «ирфан», «тасаввуф», «фаласафа» с точки зрения 
объёма содержания данных феноменов, и в свете 
сравнительного анализа философской культуры разных 
регионов, в частности, исламского и христианского. 

Бытие в истории философской культуры исламского 
региона как единство необходимо-сущего и возможно- 
сущего бытия, бытия и небытия. 

Содержание понятий «вуджуд» (сущность), «мовджуд» 
(сущее), «ваджиб ал-вуджуд» (необходимо сущее), «мумкин 
ал-вуджуд» (возможно сущее), «хакк» (Бог, истина, право), 
«хакикат» (Истина), «ашк» (любовь) и др., как философских 
категорий в истории духовной культуры исламского 
региона. 

Место учения о «вахдат ал-вуджуд» в истории 
философии исламского региона. 
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О региональном характере культуры и философии 
арабского халифата. 

Этно-национальная структура и многозначность 
понятия «культура халифата»; неоднозначность понятий 
«халифат» и «арабский халифат». 

О  BHyrpH- и межрегиональных связях этно- 
национальных философских культур халифата. 

Определение понятий тюркская, тюркоязычная и 
турецкая (османская) философия. 

История тюркской философии - философии отдельных 
тюркских народов - как органической части истории 
народов исламского мира и истории всемирной философии. 

Научная необъективность выведения тюркской 
философии за пределы сводных трудов по истории 
философии региона исламской философии через уделение 
основного внимания арабо- и персоязычной философии, 
мотивируя это тем, что представители тюркской философии 
в большинстве, и в основном, писали на арабском либо 
персидском языках. 

Место тюркоязычной философии в системе философии 
исламского региона. 

Если наличие литературного языка есть один из 
признаков нации как феномена, то можно ли говорить о 
тюркской нации и национальной культуре эпохи 
средневековья, имея в виду наследие Юсуфа Баласагуни, 
Махмуда Кашгари или сведения, приводимые Масуд ибн 
Намдаром (ХП в.) в его произведении «Сборник рассказов, 
писем и стихов» о наличии в Азербайджане элитарной 
тюркоязычной поэзии. 

Место «Кутадгу билик» Юсуфа Баласагунского и 
«Дивана» Махмуда Кашгари в реконструкции и 
интерпретации философской поэзии тюркоязычного ареала. 

Турецкая (османско-тюркская) философия и ее 
современное освещение. 
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Философия Юнуса Эмре как представителя 
средневековой турецкой поэзии. 

О месте уйгурской философии в системе тюркоязычной 
философии исламского региона. 

Специфика уйгурской философии как синтеза тюркско- 
китайских философских воззрений, либо синтеза тюркско- 
исламской философии, испытавшей на определенных этапах 
своей истории влияние китайской философии. 

Связь философии исламского региона с китайской, 
индийской философией и философией Запада (история и 
современность). 

Место китайской философской традиции В 
формировании духовной культуры и современной 
философии тюркских народов Дальнего Востока, и обратное 
влияние тюркской культуры Ha дальневосточные 
философские культуры. 

О влиянии восточной философии древнего мира на 
формирование древнегреческой философии; 
древнегреческой философии на формирование философии 
исламского региона; древнегреческой философии и 
философии исламского региона на формирование западной 
философии, в частности, философию западноевропейского 
Ренессанса и немецкую философию XIX-XX веков. 

О наличии распространенных в европейской и мировой 
историко-философской науке стереотипов о полном, либо 
частичном (IX-XIII века составляют исключение) отсутствии 
у народов региона исламской культуры своей философии. 

Анализ причин укоренившихся в науке и, 
соответственно, в общественном сознании, научно 
неадекватных стереотипов о содержании и оценке 
философии и истории философии исламского региона. 
Степень целесообразности, в данном контексте, позиций 
исламских идеологов и исследователей, включая идеологов 
и исследователей начала ХХІ века, якобы во имя сохранения 
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адекватного освещения истории философии своего региона. 

Связь истории средневековой и современной западной 
философии с историей философии исламского мира. 

Любовь, как универсальная категория философии и 
духовной культуры Запада и Востока, в частности, духовной 
культуры и философии исламского региона. 

О характеристике пантеизма в духовной культуре 
исламского региона. 

О необоснованности утвердившегося в научной 
литературе стереотипа о философии суфизма, как 
совокупности всех существующих в регионе исламской 
культуры учений, основывающихся на концепции единства, 
либо всеединства бытия (учении о «вахдат ал-вуджуд»). 

Исследование суфизма, как социокультурного течения 
в истории региона исламской культуры. 

«Истина» и «Любовь», как основные категории 
философии исламского региона, включая и философию 
суфизма. 

Место любви в постижении бытия, как истины единства 
Творца и творения. 

«Знание», «постижение» (ма’рифат), и «незнание» 
(невежество) как философские категории в суфизме. 

О «растворении», форме и степени растворения 
творения в Боге в суфизме. 

В философии человек есть субъект и объект процесса 
познания, в тасаввуфе он изначально рядом с Богом, 
Истиной, т.е. есть потенциальный носитель всезнания, 
всеведения; актуализация этой возможности требует 
наличия учителя - муршида. Некоторым избранным 
(Пророкам и святым) просветление нисходит свыше, без 
помощи муршида. 

Философия суфизма в духовной культуре современного 
Востока и Запада (сравнительный анализ). 
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0 сочетании относительной стабильности u 
трансформации философских идей и практики мистицизма B 
религиозно-философских и теософских течениях Востока, в 
частности, исламского и Запада (сравнительный анализ). 

«Хирад-наме» и «Саги-наме» как концептуальные 
философские фрагменты в философской поэзии средних 
веков. (см. «Хамсе» Низами). 

Проблема достоверности переводов философской 
поэзии средневекового исламского мира (в частности 
«Дивана» Низами). 

Отношение в исламе и исламских сектах к аскетизму, в 
частности, к монашеству. 

Образ «захида» в духовной культуре, в частности, 
поэзии исламского мира. 

Восточный перипатетизм, как оригинальное 
философское течение. 

Понятия «любовь» и «истина» в философии восточного 
перипатетизма. 

«Трактат о любви» Ибн Сины в свете истории 
философии и современной науки. 

Сравнительный структурно-типологический анализ 
философии «Восточного» и «Западного» Ренессанса. 

Просвещение, как особая эпоха в культурной истории 
исламского региона. Закономерности его философии (ср. с 
философией европейского Просвещения). 

Философия эпохи западноевропейского Романтизма, ее 
отказ от радикализма и догматизма эпохи Просвещения; 
продолжение в западном Романтизме пантеистической 
философии западного Ренессанса, связанного co 
средневековой восточной философией. 

Восточные корни философии западного Романтизма и 
влияние западного Романтизма ХІХ-ХХ веков на 
формирование Романтизма в регионе исламской духовной 
культуры Нового времени. 
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Философия Романтизма, как течение культуры 
исламского мира. 

Восточные корни западной социальной философии; 
сравнительный анализ восточных и западных социальных 
утопий. 

Отношение к исследованию истории философии в 
регионе исламской культуры в XXI веке. 

О нарушении этических норм при игнорировании 
научной информации восточных исследований при 
изложении проблем восточной философии и ее истории в 
постсоветском культурном регионе в XXI веке. 

Закономерности интерпретации философии и истории 
философии в постсоветском культурном регионе в XXI веке. 

Закономерности развития философской мысли и 
историко-философской науки исламских народов 
постсоветского ареала (азербайджанцев, казахов, туркмен, 
узбеков, таджиков, татар, башкир, северокавказцев, и т.д.). 

О сочетании относительной стабильности u 
трансформации философских идей и практики мистицизма B 
религиозно-философских и теософских течениях Востока и 
Запада, в частности B XX-XXI веках (сравнительный анализ). 

О философских взглядах представителей «сиро- 
американской (арабоязычной) школы» в новоарабской 
литературе ХІХ - нач. ХХ веков. 

Влияние принципов постнеклассической философии 
Запада на современные философские учения исламского 
региона. 

Основные проблемы современной философии 
исламского региона в интерпретации исследователей 
данного региона. 

Анализ связей философии исламского региона с 
исламом как религией и философскими учениями его 
неортодоксальных течений. 

Освещение ислама и панисламизма в диалоге Эрнеста 
Ренана и Джамаладдина Афгани о развитии культур. 
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О характере освещения и интерпретации истории 
философии исламского мира в западно-европейской и 
российской науке. 

Восточная духовная культура, включая и философию 
исламского региона, в интерпретации западной философии 
XIX - XXI веков. 

Анализ исторической эволюции западоцентристской 
оценки философии исламского мира. 

Неадекватность определения исламской философии как 
«незападной философии», XIII века как пика и завершения 
исламской философской мысли и суждений о застойном 
характере в философии исламских народов в XIV-XIX веках. 

Закономерности истории философии исламского 
региона XIX - ХХІ веков (целесообразность создания 
сводного исследования, опирающегося на опыт изучения 
истории философии отдельных народов региона исламской 
культуры). 

Оценки духовной культуры народов исламского мира в 
свете современной политики мультикультурализма ряда 
западных государств. 

Трактовка противостояния и борьбы в области истории 
Средневековой философии исламского региона как 
политического противостояния и интриг, ведущая к 
неадекватному освещению истории региональной 
философии как явления (Ислам. Энциклопедический анализ 
причинСловарь, M.: 1991). 

О научном и нравственном аспектах, основанных на 
незнании или нежелании знать историю культуры 
исламского региона, стереотипа «о ретроспективности, 
обращенности в прошлое», особого исламского мышления, 
отличающегося от «обращенного в будущее и вперед» 
менталитета западной культуры. (Игнатенко А.А. Зеркало 
ислама. M.: Русский институт, 2004). 

Изучение закономерностей развития философии 
исламского региона в ХХ веке, ее связи с западной 
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философией; анализ данных проблем в исследованиях 
историков философии арабского мира, Ирана, Турции, стран 
социализма и постсоциалистического региона. 

Философия реформаторского течения в идеологии 
региона исламской культуры. 

Философия исламского модернизма, её сравнение с 
философией модернизма Запада. 

О концептуальных подходах к исследованию истории 
философии региона исламской культуры в историко- 
философской науке СССР и в постсоветском научном 
пространстве. 

Закономерности истории исламского региона в начале 
Ш тысячелетия (обобщенная характеристика экономики, 
политики, культуры). 

Отношение к истории философии исламского мира в 
постсоветском ареале региона ислама. 

O6 особой актуальности исследований 
информационного просветительского плана о духовной 
культуре исламского региона, в частности его философии, в 
свете современного неоднозначного отношения к истории и 
настоящему данного региона. 

Об интерпретации истории философии исламских 
народов бывшего СССР в историко-философской литературе 
этих народов в советский и постсоветский периоды их 
истории. О прогнозе специфики дальнейших исследований в 
этой области. 

О целесообразности акцентирования внимания, наряду 
8 различиями, Ha общности разнорелигиозных 
философских культур. 

Разобщенность современной организации исследований 
духовной культуры и философии исламского региона и 
целесообразность продуманной координации этих 
исследований (с использованием возможности обсуждений 
в интернете). 
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Поиск путей адекватного отражения истории 
исламской философии народов Дальнего Востока, Средней 
Азии и других географических регионов в сводных трудах по 
истории философии ХХ! века. 

О целесообразности создания ассоциации по изучению 
истории философии либо, в целом, культуры исламского 
мира в Азербайджане. 

Актуальность создания сводной всеобщей истории 
философии народов исламского мира, в частности, народов 
постсоветского ареала. Прогноз концепций и структур 
моделей подобных работ. 

Место и роль философии и истории философии 
исламского региона в контексте глобальной философии и ее 
истории. 

О месте философии исламского региона в системе 
современного глобального образования, в частности, США и 
Европы. 

Анализ исторической эволюции западноцентристской 
оценки философии исламского мира. 

Значение в целях демократизации и гуманизации 
современного общества, включения в систему современного 
западного образования наряду с историей социальной 
философии Запада, истории социальной философии региона 
исламской культуры. 

Перспективы развития духовной культуры и, в 
частности, философии народов региона исламской культуры 
в условиях усиления тенденции к культурной глобализации 
и трансформации мультикультурализма в современной 
государственной политике стран Запада и исламского мира. 

Общее и особенное в этнонациональных философских 
культурах народов исламского региона. Целесообразность 
сравнительных структурно-типологических исследований в 
этой области. 

Исследование философско-религиозных учений на 
Кавказе (сравнительный анализ). 
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Роль рукописного наследия в реконструкции истории и 
истории культуры народов исламского мира. 


Проблемы сохранения рукописного наследия 
исламской философии (разработка программ, пути их 
реализации через разнохарактерные внутри- u 


межрегиональные контакты). 

Представление истории философии исламского региона 
в современных энциклопедиях (сравнительный анализ с 
представлением истории западной философии). 

XXI век и необходимость объективного анализа и 
оценки существующих В научной литературе 
западоцентристских и востокоцентристских стереотипов о 
философии исламского региона. 
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ЕЛЕНА ХЛИСТУН * 


СУШНОСТНЫЕ ХАРАКТЕРИСТИКИ 
ФЕНОМЕНА АРИИЗМА 


Açar sözlər: Ariyizm, monoteizm, dünyagörüşü, 5 
səbəb, Agni, Brahma (n), Qanun, Həqiqət, tsiklik tekrarlanma, 
montiqlilik, proseslilik, kosmologiya, determinizm, ekologiya, 
qnoseologiya, bilik. 

Keywords: Ariyizm, monotheism, worldview, the prime 
cause, Agni, Brahma(n), the Law, the Truth, cyclic recurrence, 
logicality, processualism, cosmologism, determinism, 
ecologism, knowability, knowledge. 

Ключевые слова: APHH3M, MOHOTEH3M, мировоззрение, 
первопричина Агни, Брахма (н), Закон, Истина, 
циклическое повторение логичность, процессуализм, 
космология, детерменизм, экология, гносеология, знание. 


Интерес к проблеме ариизма не утихает уже на 
протяжении нескольких последних столетий, с тех пор как 
Ж.-А. де Гобино определил это направление исследований. 
Дальнейшее развитие темы можно найти в работах 
Г.Гюнтера, В.Авдеева, С.Наливайко и других. Вместе с тем B 
них не содержится комплексного определения понятия 
феномена ариизма и его сущностных характеристик, 
поэтому часто настоящий ариизм подменяется разного рода 
теориями и идеологическими доктринами. Именно поэтому 


1 * Соискатель кафедры философии Запорожского Национального 
Университета, специалист 1 категории пресс-центра ЗНУ, Украина 
69000, г. Запорожье, Alisha353@gmail.com 
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мы предлагаем использовать термин  «apHH3M» по 
отношению к этому явлению, а не «арийство». 

Ариизм - это, прежде всего, социокультурный феномен 
в самом широком смысле этого понятия, который лег в 
основу культурной традиции индоевропейской цивилизации. 
Он зародился в кругу восточно-арийских племен и 
выработал собственную, отличную от других 
мировоззренческих систем, совокупность взглядов, оценок, 
ценностей, принципов, определяющих видение мира как 
образа идеальной конструкции, определенного места 
человека в этой конструкции, а, следовательно, 
предусматривает формирование активной жизненной 
позиции, программы конструктивного поведения и 
совокупных действий людей как членов единого общества, 
что направлено на развитие в соответствии с собственными 
знаниями и умениями для достижения наивысшего идеала 
(модели общественного рая). Эта идеология заложила 
основы планирования и прогнозирования, а также 
философии государственности. 

Система мировоззрения и ценностей ариизма имеет 
определенную организацию и иерархическую структуру, 
которая полностью подчинена единому принципу 
монистического первоначала и представлена в системе 
категорий, понятий и символов. Именно благодаря наличию 
этой специфической системы становится возможным 
увидеть присутствие составляющих ариизма как в 
историческом процессе, так и в современном общественном 
мировоззрении. 

В основе монотеизма (тотального первоначала) - в 
ведизме, зороастризме и маздаизме, иудаизме и его 
ответвлениях (христианстве и мусульманстве) - лежит идея 
единого творческого первоисточника, которая позже 
воплотилась в личности Бога - создателя вселенной. Однако 
каждый из названных направлений понимает этот концепт 
по-своему. Поэтому идея монотеизма проходит несколько 
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этапов развития и соответственно трансформируется во 
время ее имплементации в другие мировоззренческие 
системы. Tak, концепт «монотеизм» становится основанием 
для формирования таких понятий как «теизм», «деизм», 
«пантеизм» и «генотеизм» («монолатрия»), но только 
частично совпадает с ними. 

Согласно концепции «прамонотеизма» В.Шмидта, 
монотеизм провозглашался первоначальной формой 
религии в истории человечества [3]. Однако, исследования 
представителей эволюционного подхода доказали, что 
монотеизм выступает вершиной эволюции мифологической 
и религиозно-философской мысли (Р.Белла, Е.Тайлор, 
Дж.Фрейзер, P.Maperr, Л.Штернберг, Л.Леви-Брюль, 
И.Крывелев) [6]. В то же время В.Шмидт в ходе 
исследований сделал определенные значительные выводы: 
1) первично идея Бога-первотворца существовала в 
большинстве кочевых народов, которые веровали в 
небесного Бога; 2) верования Древнего Востока и 
античности так или иначе приближались к идее 
монотеизма; 3) наряду с верховным божеством часто, при 
этом, размещали пантеон второстепенных богов; 4) магия 
постепенно стала доминировать в тотемических культурах, 
а в матриархальных сельскохозяйственных культурах 
начали почитать землю и создали культ плодородия, 
«лунную» мифологию и почитали умерших. 

Система ведического мировоззрения также часто 
рассматривается как обычный политеизм. Божества 
ранневедического пантеона представлены богами неба 
(бессмертными есть небесные светила и явления природы, 
Рудры, Асуры), а также героями, в роли которых выступают 
племенные вожди (Индра, Яма), и женскими образами 
(спутницы богов). Однако на базе древнейшей веды - 
«Ригведы» [7] - уже можно увидеть зарождение 
монотеистической линии и самого феномена ариизма. 
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Героический и обрядово-мировоззренческий цикл 
древнейшей веды связан с Индрой и ариями (РВ 1.6), а 
бытовой и земледельческий (заговоры, просьбы о дожде и 
т.п.), который представлен в поздних мандалах, тяготеет 
уже к смешанной традиции, которая вобрала культы 
доарийской Индии. Можно наблюдать, как образ Индры 
постепенно сливается с образами других божеств, 
связанных C ведической космогонией, - Агни, Вишну, 
Брихаспати, позже Шивой и прочими. Tak, на базе кочевых 
племен, которые уже приручили лошадей и имеют 
специализацией коневодство и военное дело («O, Индра- 
Агни, вы потрясли девяносто крепостей, подчиненных Дасе, 
- сразу, одним боевым деянием» (PB 3.12.6)), зарождается 
понимание природы Агни. 

В рамках философии ариизма осмысливается функция 
огня как единого всемирного первоисточника (РВ 5.79.8). 
Агни в «Ригведе» многофункционален: это внутренний 
огонь, это свет на небе, свет среди людей, свет мысли и 
вдохновения поэта («К Агни-Вайшванаре», РВ 4.5). В 
зороастризме священный огонь Атар, или вселенский огонь 
Хварно, - уже не выступает как самостоятельное божество, 
а назван сыном Ахура-Мазды и является его атрибутом, как 
заметил Л.Лелеков, «символом божественных потенций» [1, 
с. 112]. В «Ригведе» космической формой огня выступает 
«Космический жар» - tapas (РВ 10.190) - как единый 
космогонический первоисточник, первопричина мира. 

С ритуалами Агнихотры связан и ритуал возливания 
Сомы - крепкого напитка, который смешивается с молоком 
и считается напитком бессмертия богов, Амритой. Он 
символически выливается в воды священной реки (Mahi - 
«большая»), которой выступает Сарасвати, Раса (Rasa), 
авестийская Paxa/PaHxa, или Небесная река, которая течет 
прямо с неба и омывает собою всемирное пространство. 
Этот образ непосредственно связан также с пониманием 
вселенского огня, осмысленным как циркулирующий поток, 
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чем и похож по признаку на вселенский водный поток (РВ 
4.43). «Отпрыск вод», «Потомок вод» (Арат Napat, в 
«Авесте» переводится как «Внук вод») - неизменный эпитет 
Агни (РВ 3.9.1): так образно передана ассоциация со 
световыми волнами, излучением. Таким образом, ритуал 
жертвоприношения водам и очистительные купания (РВ 
1.23) заложили основы традиции чествования огня и воды в 
ведизме и зороастризме (Атар и Абан). Море Ворукаша 
(авест.) - одновременно отождествляется с реальным 
земным водоемом [1], а море Пуитика ассоциируется с 
небесным Океаном (вода, которая испаряется), как и 
ведический океан Матаришван (Matarisvan/Matarisva). Все 
эти образы связаны C Агни, на что указывает и 
Т.Елизаренкова [7]: «Безграничный океан, Матаришван, 
крепко охватывающий жар, грозный, подкрепляющий; 
божественные воды, перворожденные по закону» (РВ 
10.109.1). Таким образом, понятие небесного потока 
(Раса/Раха), скорее всего, выступает начальным 
представлением древних ведийцев о геомагнитном поле 
Земли, а также - циркуляции энергии во вселенной. Именно 
поэтому во многих гимнах присутствует непонятное для 
исследователей (Саяна, К.Гельднер, Л.Рену, Г.Ольденберг и 
другие) неразличение Сомы и Агни как единого вселенского 
потока. Однако связанные между собой атрибуты обряда - 
Агни, Сома и река - передают осмысление-ассоциацию 
древних философов о циркуляции вещества и энергии во 
вселенной, бессмертного подвижного источника, что дает 
жизнь всему сущему (гимны «К Come», PB мандала IX). А 
Всемирный океан, на самом деле, представляет собою океан 
космических волн, что указывает на природу Агни как 
феномен микроволнового излучения. Поэтому главные 
символы ариизма - огонь и вода - имеют многозначный 
смысл и позволяют описать древним ариям реалии одного 
порядка: движущийся космический, всемирный поток 
энергии Агни-Вайшванару, современными терминами 
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можно сказать - космическое микроволновое излучение. 
Это понятие и составило основу философии монотеизма. 

Рассматривается также вопрос о трехчастной природе 
Агни (trisadhastha): он рождается в трех местах - на небе, 
среди людей и в водах как Апам Напат («К Агни», РВ 
10.45.3). Это мистическое представление о Троице - трех 
ипостасях единого божества - передано и в ритуале 
зажигания трех жертвенных костров. 

В то же время происходит зарождение понимания 
единого Бога-Творца, которого автор одного из ведических 
гимнов позиционирует как личность (РВ 10.81). Этот образ 
уже получает имя Вишвакарман («Верховный деятель- 
творец») и выступает активным первоисточником: «Это его 
восприняли воды как первый зародыш» (PB 10.82.6). 
Указывая на идентичность этого образа «зародышу» автор 
отождествляет его с Агни. Но ответ на вопрос «кто же он - 
Вишвакарман» так и не найден, он осознается 
одновременно как невоплощенный и как личность, что 
позже в брахманизме будет соответствовать понятиям 
«Ниргуна Брахмана» и «Сагуна Брахмана». 

Отождествление Агни и Брахмы - «Ты Брахма и 
господин дома в нашем жилище» - появляется лишь в Х 
мандале «Ригведы» (РВ 10.91.10). Эти факты 
свидетельствуют о более позднем осмыслении сущности 
Агни и начале формирования философии брахманизма. В 
«Законах Ману» («Manava Dharma-sastra», II в. до H. э. - II B. 
H. 3.) содержится вывод, который завершает развитие 
ведической традиции в понимании базовой основы 
вселенной, и передает это понимание следующим образом: 
«Одни называют его Агни другие - Ману, владыкой существ, 
иные - Индрой, некоторые - дыханием жизни, а некоторые - 
вечной брахмой. Он, проникая во все живые существа пятью 
элементами (rnurti), постоянно заставляет [их] вращаться 
как колесо, посредством рождения, роста и смерти. Кто так 
видит во всех живых существах атмана через атмана, тот, 


76 


«Проблемы Восточной Философии»- Международный научно- 
теоретический журнал 
© Баку / № XXI, 2016 
став равнодушным ко всему, достигает высшего состояния - 
брахмы» (3M 12.123-125) [4]. 

Таким выступает и Брахман в философии веданты: 
имманентный и трансцендентный феномен, который 
является выражением высшего разумного идеального 
принципа (Абсолюта) как первопричины и источника всего 
сущего, и в то же время как воплощенный создатель мира 
(Ишвара) [2]. Автор трактата «Брахма Сутры» Бадараяна, 
анализируя святые писания, приходит к ряду заключний. В 
частности указывается, что Брахман не является чем-то 
отличным от мира: «В точности как кувшин является ничем 
иным, как глиной, а украшения - не есть что-либо, помимо 
золота, так и этот мир имен и форм есть Брахман» [2, с. 18]. 
Брахман может творить мир с помощью Сат-Санкалпы - 
энергии воли. Атма (дух, душа), Акаша (пространство) и 
Прана (дыхание) также трактуются как синонимы к 
понятию Брахман. В отношении качеств bpaxMaHa, ведизм 
утверждает, что Вайшванара («желудочный/внутренний 
огонь») есть Брахман (БС 1.2.24), или 
Jyotiscaranadhikaranam - «свет есть Брахман» (БС 1.1.24-27). 
В качестве объекта познания Брахман сравнивается с 
горением, внутренним огнем, движущей энергетической 
субстанцией. Сам процесс познания (медитации) выступает 
связанным C жертвоприношением, что служит 
единственной цели - процессу познания основ мироздания. 

Космогонические гимны «Ригведы» принадлежат к 
наиболее поздней части (в основном мандала X), на что 
указывали и Г.Ольденберг, К.Гельднер, Л.Рену, У.Донигер 
(О'Флаэрти), Т.Елизаренкова и другие [7]. Сначала бытие 
Sat возникает из небытия Asat, в конце процесса творения 
появляется солнце, от которого происходят поколения богов 
и людей. Адити рождает нечто неживое - Мартанду, а боги 
его приводят в действие, после чего он живет и умирает (РВ 
10.72). Это существо (ногами вверх tad uttanapadas pari) 
кажется космическим гигантом, подобным Пуруше, или 
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космическому дереву, перевернутому корнями вверх (РВ 
1.24.7). Соотношение Адити и Дакши напоминает 
одновременно Пурушу и Вирадж (РВ 10.90). Надо учитывать 
тот факт, что названия, которые сегодня переводятся с 
санскрита как имена богов первоначально могли указывать 
на конкретные явления и космические объекты. Таким 
образом, в тексте произведения почти не находим 
противоречий C современной космологией: здесь 
поэтически изображен процесс, когда вселенная рождалася 
как некий океан частиц, первые его объекты (боги) стали с 
точки зрения человека долговечными («бессмертию 
подобными»), «держась за руки» они «танцуют» (хоровод- 
круговорот) в океане циркулирующей космической энергии 
и пыли, и, наконец, среди них появляется Солнце. 

Космогонические представления зороастризма (Ясна, 
Гаты) схожи с представлениями авторов «Ригведы». Здесь 
описаны небесные светила, которые осуществляют свои 
циклы, что является мерилом Аши (закона, истины), раты- 
образцы (целостность, бессмертие, новый месяц, раты года 
u T.II.). Из общего индоиранского источника 
зороастрийцами унаследован ритуал выливания Хаомы 
(Сомы) и чествования огня (Атар, Хварно). Представление о 
мире зороастрийцев, однако, существенно отличаются OT 
взглядов авторов «Ригведы». Образ Ахура-Мазды связан с 
метафизикой: он постоянный и неизменный, не ограничен 
во времени. Поэтому монотеистическая линия в 
зороастризме выступает уже трансформированной и 
напрямую связанной с иудаизмом и христианством. А 
наставления Ахура-Мазды рассматриваются как «Святое 
Слово» и «Откровение». 

Однако представления «Ригведы» в самом ритуале 
Агни непременно связаны с законом непрерывного 
движения и циклами круговорота жизни. Таким образом, 
древнейшей формой монотеизма, которая выражает 
главную идею ариизма, в Индии и Иране были не 
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монолатрия (генотеизм) и не теизм или деизм. Единое 
божество сначала понималось в духе, близком к пантеизму 
(веды и упанишады), или как безликое Сверхбытие 
(буддизм). Именно в образе Агни (Хварно) воплощена 
сущность главной идеи apHH3Ma - понимание основ 
мироздания как реализации природы излучения. 

Показательным также является факт соответствия 
взглядов древних ариев на природу вселенной и выводов 
современных космологов и физиков, на что обратил 
внимание М.Каку [5]. В частности, Вишну обычно 
изображается лежащим Ha царе змеев Hare Шеша (Sesha), 
где Шеша подобен волнам на поверхности океана 
первозданных вод. В ариизме также был впервые 
сформирован взгляд на конечность отдельной вселенной и 
одновременно бесконечность мира, что вполне согласуется 
с выводами А.Эйнштейна, Е.Хаббла, Ч.Беннетта, А.Гуса, 
Г.Гамова, Ф.Хойла, Дж.Уилера, М.Каку (теории Большого 
Взрыва и расширения Вселенной, теория суперструн) и 
других [5]. Вселенная является динамичной в результате 
волнового искривления материи пространства-времени, а 
свет и звук - это волны, их колебания могут происходить в 
разных плоскостях, создавая иллюзию пространственности. 
Учитывая новейшие исследования, термин «вселенная» 
(универсум) был заменен на «мультивселенная» 
(мультиверсум). 

В ведизме этим понятием соответствуют понятия 
Сагуна Брахман (проявленный Брахман) и Ниргуна Брахман 
(непроявленный Парабрахман) (БС 4.3.7-14). Брахман, 
отмечается в философии веданты, не имел никакой иной 
причины во время создания вселенной, кроме присущей ему 
игры - Лилы (БС 2.1.32-33). Здесь имеется в виду игра света 
и звука, иллюзия, Махамайя [2]. Таким образом, создание и 
уничтожение мира (Великое растворение, Маха Пралайя) 
следуют друг за другом и такие изменения не имеют начала 
и конца, а выступают лишь последовательностью циклов, 
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таким образом, реализуется главный Закон (Rta) [8]. 
Цикличность 8 ведической философии, буддизме, 
джайнизме и тантризме передана через образ Колеса 
Сансары или понятие Калачакра. 

Непосредственно с природой светового излучения в 
ариизме связан феномен информации (Истины), 
информативности вселенной. Информация как понятие 
«истина» передается через определенные образы. Аша/Арта 
(закон, истина) - B зороастризме; Satyam - в ведизме [1], [2], 
[7], a ее выражением выступает Закон-Жа; в христианстве 
это понимание передается через образ «Слова», или «Книги 
Жизни», где записаны все мертвые вещи и существа как 
потенциально живые («Апокалипсис», гл.10.10). Таким 
образом, можно сказать, что главной, самой совершенной 
формой развития информации есть Бог (монотеистические 
религии), «волновой Океан» или «Нирвана» (ведизм, 
буддизм, М.Каку). Она включает в себя все другие 
потенциальные информационные формы, вероятности 
существования материи. Это свидетельствует 0 
соответствующем понимании в рамках ариизма высокой 
структурной организации человека, которая вмещает весь 
потенциал предыдущих уровней развития вселенной. 

В ведический период зарождается идея Договора и 
Завета (Закона), в том числе B IV мандале упоминается 
Договор Индры с теми, кто его чтит. Закон и Истина 
выступают как взаимосвязанные понятия в «Авесте» и 
ведических текстах (Пат ca satyam) как выражение 
божественного принципа цикличности (PB 10.190.1). 
Космический Закон (Rta) закреплен в ритуале почасового 
жертвоприношения различным богам (космическим 
объектам и структурам) в течение суток Rtugraha (закон 
круговорота времени), где каждому божеству отведено свое 
время и свое место (РВ 1.15). Понятия Закон и Истина в то 
же время выражают принцип структурированности 
(детерминизм) мироздания [7]. По определению 
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интерпретаторов «Ригведы», Митра выступает божеством 
дружественного договора, объединяющим людей и 
следящим за соблюдением социальной иерархии (подобную 
функцию имеет и в зороастризме). Обычно Митра выступает 
в связи с Варуной и это имеет свое объяснение: Варуна 
представлен как космический океан, который рождает все 
и, соответственно, устанавливает Закон круговорота, 
которым руководит Митра. Этот факт свидетельствует о 
переносе сознания природного законодательства на 
становление системы общественной иерархии В 
мировоззрении ариизма. Потому, как и в зороастризме, так 
u B индийских дхармашастрах наблюдается 
непосредственная связь правовой нормы с ритуалом, а 
выполнение нормы приравнивается к святости. Понятие 
Закон и Договор, которые первоначально составляли основы 
природного и ритуально-религиозного законодательства, 
затем были перенесены и на жизнь общества. 

Таким образом, понятие Истина соответствует: 1) 
теоретическому пониманию основного природного Закона - 
цикличности и процессуальности бытия; 2) практическому 
отражению этой идеи в ритуале; 3) переносу идеи 
соответствия природного законодательства на 
общественное и создание соответствующей социальной 
иерархии (социальный экологизм), которая отражает 
иерархическую (многоуровневую) структуру вселенной. 

Надо отметить, что именно в философии ведизма- 
брахманизма были заложены социально-философские 
основы ариизма, в рамках этого направления была собрана 
наиболее подробная информация об основах мироздания и 
сформированы взгляды относительно обустройства 
общества в гармонии со вселенной. В других религиозно- 
философских направлениях можно наблюдать дальнейшее 
развитие монистической идеи, ее трансформацию и 
адаптацию под влиянием других мировоззренческих систем, 
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и в то же время, определенный отход от первооснов 
ариизма. 

Ариизм считает реальный мир воплощением, 
материализацией безличного светового начала, его 
естественным продолжением, которое в процессе развития 
приобретает многоуровневую структурную 
организованность и выступает единой гармоничной 
системой. Вся конструкция мироздания (мандала) в 
мировоззрении ариизма подчиняется логизму u 
процессуализму, потому предусматривает развитие, 
планомерность, цикличность, многоуровневость и тому 
подобное. Систему мировоззрения ариизма можно отразить 
в парадигме «Бог - Вселенная - Общество - Человек». В 
рамках философии ариизма также надо определить 
несколько составляющих, характеризующих монотеизм и 
передающих иерархический принцип восприятия 
мироздания:  KOCMOJIOTH3M (космизм), детерминизм и 
9KOJIOTH3M. 

Можно убедиться, что мировоззрению ариизма присущ 
гносеологизм. Возможность исчисления в математических 
формулах природных процессов обусловила развитие таких 
дисциплин, как астрономия, астрология-джйотиш, 
математика и архитектура в древнеиндийском обществе, 
что показано в «Васту-Шастре», трактатах Ариабхаты, 
Брахмагупты, Бхаскары («Венец систем», «Алгебра» 
(«Bijaganita»)) и т. д. и отражает попытки планирования- 
прогнозирования с использованием математических 
расчетов [9]. Благодаря геометрически-математическому 
взгляду на структуру мироздания в ариизме становится 
возможным увидеть ее иерархизм, системность и 
целостность, а значит и всеобщую гармонию этой 
всемирной конструкции. 

Иерархическая организация, системность u 
упорядоченность присущи также человеку и обществу. B 
ариизме постоянно позиционируется жизнь в гармонии с 
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природой (соблюдение законов физики вселенной, 
природный экологизм), что вытекает из космологии 
монотеизма [9]. 

В соответствии с принципом космологизма возникает 
деление общества на касты (чего у ариев изначально не 
было) [4]. Из текста «Ригведы» видно, что Пуруша - это 
реализация видимого мира, неживой и живой природы, он 
как вселенская материальная сущность был разделен и 
принесен в жертву, чтобы из него образовались все объекты 
природы: «Его рот стал брахманом, (Его) руки сделались 
раджанья, (то,) что бедра его, - это вайшья, из ног родился 
шудра» (РВ 10.90.12). 

Tax, B ариизме были заложены основы 
социоцентристского подхода, который иногда обвиняют в 
абсолютизации значения общественных связей человека. 
Арийский гуманизм представлен во взаимодействии 
интересов личности и общества, это так называемый 
естественный гуманизм, направленный на гармонизацию 
соотношения личностных интересов и общественных. В 
антропологии ариизма человек рассматривается как часть 
единого мироздания, обусловлен природными u 
социальными связями, включен B единый процесс антропо- 
социо-космогенеза, а поэтому должен жить в гармонии CO 
вселенной и обществом. Здесь, речи вообще не идет о 
каком-либо психологизме или свободе личности. Только в 
коллективе раскрываются его ценность и заложенные в нем 
природные потенции. Поэтому человек не может 
действовать по своему усмотрению, его поведение и 
деятельность обусловлена общественными требованиями 
(дхармашастры, «Законы Ману» и т.п.). 

Один из главных концептов арийского монотеизма - 
Любовь - предусматривает реализацию гражданского долга 
и понимается как преданность и служение высокому 
идеалу, идеальному образу, абсолюту или высшему 
существу - Творцу. Гуманистическая идея ариизма 
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направлена, прежде всего, Ha совершенствование 
нравственной сущности человека, нацеливает его на 
развитие и сотворчество в соответствии с естественным 
началом, Богом-Творцом (в отличие от разрушительной, 
деструктивной позиции). «Веда» понимается при этом как 
«знание» и «добродетель», содержит сведения о мире и 
соответствующий взгляд на универсальную и божественную 
человеческую природу как гармоничный инструмент 
практической деятельности в кругу семьи, общины, 
общества. 

В рамках ариизма позиционируется также идея 
подчинения, что показывает включенность каждого объекта 
в структуру всеобщей системы. Поэтому нижние слои 
социума должны подчиняться высшим (касты, государство), 
что обусловливает определенную гармонию 
взаимоотношений в обществе. В то же время, человек в 
ариизме выступает не пассивным объектом природы, а 
субъектом действия, который обусловливает развитие 
социальной материи и предметного мира вокруг себя. 

Морально-этические взгляды ариев показывают, что 
они ценили щедрость и дружбу, честность и не терпели 
лжи, к которой прибегают их враги, пытались познавать 
«божественную» истину и ценили ее превыше всего, 
закрепив это знание в ритуале. Себя арии считали 
благочестивыми исполнителями закона, дружными, подобно 
когорте своих богов - Агни, Индре, Митре и другим. При 
этом Зло в Ведах не выступает на вселенском уровне, как в 
зороастризме, а имеет конкретного носителя. Поэтому, в 
ариизме отсутствует идея изгнания из рая, наоборот - весь 
мир воспринимается как всеобщее благо, выступает в своей 
целостности и неделимости (РВ 3.31.17). Поэтому и понятие 
справедливости и этичности в ариизме выступает как 
отражение природных процессов. 

С развитием ведической традиции появляются 
совершенно новые понятия «греха» и «безгреховности», 
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чего изначально не находим в «Ригведе». Сначала все люди 
разделялись на тех, кто выполняет ритуал Сомы и тех, кто 
не устраивает жертвоприношений арийским богам - это 
даса (дасью) и ракшасы (РВ 5.44). В период поздней 
«Ригведы» возникает понимание «смертного» u 
«несмертного греха» (PB 10.132.4). В «Законах Ману» уже 
определены этические показатели праведности - 
«Постоянство, снисходительность, смирение, непохищение, 
чистота, обуздание чувств, благоразумие, знание Веды, 
справедливость и негневливость - образуют дхарму, 
обладающую десятью признаками» (3M 6.92); приведен и 
перечень пороков (ЗМ 7.47-48). Однако, как и ранее, зло 
имеет социальный статус и не выступает в качестве 
категории всемирного антагонизма: мир является 
целостным творением Брахмы, а общественные 
предписания направлены на поддержание этой вселенской 
гармонии на уровне общества [4]. 

В зороастризме красной нитью проходит общий мотив 
борьбы против верований местных аборигенов - магов и 
колдунов, и их богов - дэвов («Видевдат» [1] - «Закон против 
дэвов»), осуждаются идолопоклонство (в том числе 
распространенный в то время буддизм). Этот факт также 
может выступать одним из главных маркеров, которые 
отличают ариизм от язычества как такового, где указанные 
элементы выступают стилеобразующими (магия, вера в 
духов и т.п.). Ш.Шакед, Е.Ртвеладзе, А.Саидов и Е.Абдуллаев 
указывают, что агрессивное утверждение дуализма 
изначально не было характерно для зороастризма до начала 
Сасанидского периода [1] Первоначально основу 
философии обоих произведений - «Ригведы» и «Авесты» - 
составляли стремление к гармонии и добру, а высшим 
достижением сил добра считалось рождение потомков 
человека и животных. 

Существенным недостатком идеологических 
направлений, возникших в последние 2-3 века и 
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определенным образом эксплуатирующих мировоззрение 
apHH3Ma, является попытка объяснить понятие морали 
иключительно природными процессами, побуждениями, 
инстинктами, и, конечно, борьбой интересов и отдельных 
воль (расология, Ф.Ницше, А.Шопенгауэр и T. д.). 
Философия ариизма отличается гносеологизмом и в 
изучении природы души. С развитием ведической традиции 
душа начинает описываться как субъект познания, а 


«обитель» - как то, что предстоит познать («Мундака 
Упанишад»). Этот пункт отличает ариизм от религиозно- 
философских взглядов иудаизма, христианства, 


мусульманства и т. д., где знания воспринимаются на веру, 
как постулаты, которые нельзя узнать, и выступают 
откровениями. 

Ведисты утверждают, что индивидуальная душа 
абсолютно тождественна Высшей Душе (шрути, «Брахма 
Сутры»), поэтому она - вечна В совокупности 
индивидуальные души составляют Брахман. Целью души 
должен быть Брахман и его познание. Знание является 
основной целью и добродетелью человека, что сближает его 
с Брахманом. Лишенная Авидьи (неведения) душа 
высвобождает те же свойства, которыми обладает Брахман - 
свободу от греха, чистую волю, всеведение, единственным 
ее качеством является Чайтанья (чистый разум) (БС 2.1.21- 
22; 4.4.5-7). 

Итак, главным благом в философии ариизма выступают 
знания (Истина, Аша) - знание главного закона (Rta) и 
жизнь в соответствии с этим естественным законом. Целью 
познания становится «освобождение» от кармы как 
причинно-следственных отношений: только истинное 
знание рождает успех и устраняет нежелательные 
последствия кармы (действия). Именно это и является 
основным пунктом ведического учения, что обычно 
трактуется как «спасение» - это знание Брахмана и 
спасение от ошибочности, которую рождают причинно- 
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следственные отношения (карма) в результате незнания (БС 
3.2.38-41). Достижение гармонии между действием и 
результатом - основная цель ведического учения (БС 
3.3.28). В «Брахма сутрах» со ссылкой на мудреца 
Джаймини утверждается, что познание Брахмана не 
зависит от актов жертвоприношений. Таким образом, все 
ведические тексты свидетельствуют о том, что спасение, 
Мокша, достигается через знание Брахмана, а под духовным 
прогрессом в ведизме понимается достижение знаний о 
природе вселенной. 

В то же время, надо отметить определенные 
противоречия, заложенные в мировоззрении ариизма: 
наряду с глубинной философией, которая рассматривает 
основы мироздания, и в рамках которой утверждается 
равноправие и равноценность всех воплощенных душ (Jiva), 
развивается система ограничений для определенных групп 
людей, элитарная идеология. Героизм, завоевательская 
политика ариев, направленная на получение благ, часто 
созданных другими народами, и выделение себя 
(приверженцев Закона и богов) среди других народов 
(безбожников, воров и магов), скорее всего, дали основание 
формировать идеологию избранности в древнеиндийском 
обществе (РВ 4.4.9). Затем эту тенденцию унаследовали 
другие народы и группы, на базе которых формировалась 
идеология аристократизма, богоизбранности и T. IL, а B 
новейшее время - идеология нацизма. 

Философия элитарности сказывается u Ha 
гносеологическом аспекте ариизма. В «Ригведе» 
отмечается, что язык создали древние поэты-риши, которые 
дали имена всем вещам, и тем самым сделали тайное 
проявленным (РВ 10.71.1). В этом тезисе отразилось 
осознание ариями (на первоначальном уровне) того факта, 
что информация реализуется посредством языка, и 
одновременно здесь присутствует указание - на зарождение 
понимания элитарности знания уже в ранневедический 
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период: «тайные слова» (Pada Guhyani) или «священная 
Речь (Bau)», что объединяет поэтов и богов, но непонятна 
для непосвященных (РВ 10.53.10). Индолог П.Гринцер 
также отмечает: «в древних памятниках иранской, 
индийской, хеттской, греческой, исландской и ирландской 
литературы ... более или менее четко выявлена оппозиция 
так называемого «языка богов» и «языка людей»» [цит. по 1, 
с. 26]. В частности, в «Законах Ману» есть пункт, который 
отражает позицию брахманизма во взгляде на знание: 
«Наделенный надлежащим познанием не связывается 
деяниями; лишенный же познания подвергается круговому 
течению жизни (Сансара)» (ЗМ 6.74). Таким образом, 
знания определяют свободу человека, как и его 
принадлежность к элите общества, в то время как 
предписания и ритуалы обязаны выполнять все другие, кто 
не наделен таким знанием, чтобы упорядочить жизнь 
общества. 

Дальнейшее углубление конфликта между философией 
ариизма и религиозным законодательством происходит во 
время заимствования ведических знаний и имплементации 
их в других религиозно-философских системах, а отдельные 
тезисы ведизма уже в редуцированном виде адаптируются 
под другие учения. В последнее время из-за отсутствия 
глубокого анализа основ мировоззренческих систем, ариизм 
подменяется синтетическими идеями. 

Подытоживая сказанное, следует отметить, что 
основой для формирования элитарной доктрины ариизма 
стали следующие положения: 1) идея знания и прогресса; 2) 
идея богоравности тех, кто обладает знанием; 3) присвоение 
заслуг и достижений ариизма исключительно одной расой 
(или нацией, группой). Однако необходимо отметить, что, 
исходя из философской части apHH3Ma, элемент элитарной 
идеологии был привнесен гораздо позже, чем 
закладывались основы ариизма. 
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Таким образом, в основу феномена ариизма легли 
следующие положения: 1) понимание и соответствующее 
представление о природе светового излучения как 
выражении природы вселенной, оформившееся в идею 
монотеизма; 2) Истина и Закон - основные понятия 
ариизма, которые указывают на главный закон мироздания 
- цикличность движения энергии и материи (Сансара); 3) 
ариизму присущ гносеологизм, что позволило сформировать 
определенный взгляд на принципы мироздания и 
организации общества, показать их иерархизм, системность 
и целостность, а, следовательно, всеобщую гармонию этой 
всемирной конструкции; 4) главной целью философии 
ариизма выступает знание (Истина, Аша) - знание главного 
Закона цикличности (Rta) и жизнь в соответствии с этим 
природным законом. 
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ХАСАН AH J BI H* 


КРИТИКА ФИЛОСОФИИ Y АЛЬ-ГАЗАЛИ 
И ЕГО МЕСТО В ИСТОРИИ ИСЛАМСКОЙ 
НАУКИ 


Acar sözlər: ol-Oozali, islam mədəni bölgesi fəlsəfəsi, 
kəlam, fəlsəfə elminin tənqidi. 

Keywords: al-Ghazali, philosophy of islamic cultural 
region, kalam, criticism of philosophical sciences. 

Ключевые слова: аль-Газали, философия 
культурного региона ислама, критика философской науки. 


В современных исследованиях больше говорится о 
влиянии Газали на историю исламской науки, чем о его 
отношении к философской мысли исламского мира. 
Основной причиной этого явлется то, что философия в то 
время являлась также системой наук. Тогда как, в период 
исламского Средневековья науки неотъемлемо входили в 
состав философии, будучи признаны как система 
рациональных наук, точно также как в Средние века на 
Западе семь свободных искусств находились в составе 
философии. То есть, философия сохранила в себе 
гуманитарные и точные науки, и науки не были отделены от 
философии. В то же время, принятие философии за систему 
наук явилось следствием того, что она имела характер и 
образовательной программы. В действительности, основы 
этой мысли восходят к Аристотелю и развились в 
эллинистический период. По этой причине, Газали, 
критикуя мировоззрение философов вообще, подвергал 


* Доц., Др., преподаватель факультета литературы Университета 
Анкары, Турецкая Республика. 
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критике и их философскую систему наук, в целом. Эта 
критика в той форме, в которой Газали трактовал 
философские науки, демонстрирует то, насколько она 
совпадает или не совпадает с общим исламским 
мировоззрением, и соответствует подходу, который 
анализирует эти науки через призму религиозного 
мировоззрения. Газали установил границы анализу и 
трактовкам научных новшеств, подготовив почву для 
отрицания научных понятий, которые шли вразрез с 
шариатом или же не подкрепляли его. Он препятствовал 
включению философских наук в образавательную систему 
медресе, отстаивал мысль о ненужности религиозно- 
философских наук, и явился инициатором зарождения 
подхода в исламской культуре, сторонники которого 
сомневались в целесообразности философских наук. Дошло 
даже до возникновения взгляда, согласно которому такие 
понятия как философ, философская наука, разум 
приравнивались к неверию (куфр), вероотступничеству 
и зиндикству. Можно сказать, что подобные взгляды, 
причиной появления которых явился Газали, и сегодня 
отстаиваются в исламском мире. 

Классификация наук у Газали, философские или 
рациональные науки. 

Классификация наук у Газали явились причиной 
развития мысли и возникновения эпистемологического 
разнообразия. В данном контексте, можно высказаться о 
том, какой цели служит классификация наук у Газали или о 
влиянии разнообразия мишеней на цель. По той причине, 
что Газали, охарактеризовавший науку как «восприятие 
реальности и образа предмета умом или понимание и 
узнавание предмета таким, какой он есть», в отличии от 
Фараби и Ибн Сины, не создал самостоятельного сочинения 
на тему классификации наук, это необходимо учитывать, 
анализируя его рассуждения на эту тему во всех его 
произведениях. Его привычка немедленно выражать свое 
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отношение к каждой теме указывает на то, что тема и 
классификации наук ему не чужда. Он классифицировал 
науки иногда по тематике, иногда по степени полезности 
или бесполезности, а иногда по их связанности по какому- 
либо пункту с философией или эпистемологическому 
происхождению либо степени ценности и цели. 

То, что он отводил большое место логическим и 
традиционным наукам, а также откровению или 
богооткровенному знанию в период, когда OH 
непосредственно был занят тасаввуфом также является 
важным показателем отличающей его классификацию. По 
этой причине, как справедливо заметил Наджиб Тайлан, 
гораздо целесообразнее будет говорить об анализе наук у 
Газали, произведённым им в различных целях, чем о его 
систематической классификации наук. 

Чтобы ознакомиться с подходом Газали к науке и 
увидеть его классификацию логических дисциплин В 
период, когда он был привязан к системе ашаритского 
калама, за основу нужно взять его труды «Макасид ал- 
фаласифа» и «Тахафут ал-фаласифа». Классификация 
логических наук, представленная В этих двух 
произведениях, целенаправленна и в ней чувствуется 
определённое влияние философов. В первом произведении 
он кратко касается наук, которыми интересовались 
философы и их философских взглядов, во втором же, 
значительное место отводит критике и в его критических 
рассуждениях чувствуется, в основном, влияние ашаритской 
идеологии и его учителя Джувайни. Во вводной части 
«Макасид ал-фаласифа» он подразделяет науки, которыми 
интересуются философы на четыре части «математические 
науки, логические науки, естественные науки и 
метафизические науки». В произведении, после того, как он 
сообщает о том, что у каждой науки есть свой предмет, и 
что каждый предмет в различной форме изучается наукой, с 
онтологической точки зрения он делит творения на две 
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части - на «творения, бытие которых связанно с нашими 
действиями», и на творения, «бытие которых не связано с 
нашими действиями». В качестве примера для первой 
части, Газали указывает такие гуманистические сферы 
деятельности, как политика, лидерство, поклонение, 
математика, а для второй части - небо, землю, животных, 
рудники, ангелов, джиннов, шайтанов. Затем, устремив 
внимание к науке о мудрости, то есть к философии, он делит 
её на две части - теоретическую и практическую. Через 
практическую науку о мудрости изучается состояние наших 
деяний решаются мировые проблемы, выявляются 
особенности деяний ведущих к Судному дню. 

Что касается теоретической мудрости, сущность 
творений через человеческую душу проявляется 
посредством именно этой науки, благодаря чему изучается 
сущность творений. 

Эта позиция науки относительно души, подобна 
позиции объекта, находящегося перед зеркалом. Подобно 
тому, как предмет отражается в зеркале, точно также 
истина отражается в душе. Возникновение науки 
теоретической мудрости в нашей душе является для нас 
признаком зрелости; это состояние является причиной 
добродетели в мире, и счастливого исхода в Судный день. 
Согласно Газали практическая и теоретическая наука 
мудрости подразделяются, в свою очередь, каждая на три 
части. Направлениями практической науки о мудрости 
являются политика, институт семьи и этика. Политическая 
наука регулирует взаимоотношения людей друг с другом. 
Фикх - это наука основой, которой является шариат, и эту 
науку дополняет политическая наука, регулирующая жизнь 
города и городонаселение. Наука института семьи 
определяет поведенческие нормативы человека в его 
обращении с супругой, детьми, обслугой и другими людьми 
в его семейном окружении. Этика же, по своим атрибутам, 
характеру, нужна человеку как наука о том, как стать 
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благонравным и добродетельным. Теоретические науки, в 
свою очередь, подразделяются на метафизику, математику 
и естественные науки. Газали, в противовес метафизике, 
использует понятие теологии и первой философии (ал- 
фалсафа ал-'ула)?; в противовес математическим наукам 
использует слово математика и называет её средней наукой 
(ал-илм ал-авсат). Естественные же, науки он обозначает 
как низшую науку (ал-илм ал-адна). Классификация наук у 
Газали, в большой степени, опирается на философов и 
подобна краткому изложению классификации наук Ибн 
Сины. Понятия, используемые им, также принадлежат Ибн 
Сине. Газали ничего не высказывает в Тахафут ал-Фаласифа 
в связи с такими науками философов, как логика и 
математика. Поэтому, самой большой ошибкой философов, 
по его представлению, являются божественные науки; в 
этих науках они полностью опираются на логику, и впали в 
безбожие, выдвинув тезис о TOM, что вселенная He 
предвечна и материальное воскрешение невозможно. 
Согласно Газали, не существует наук, которые философы 
назвали естественными. Естественные науки, являясь 
фундаментальными и ответвлениями, подразделяются на 
следующие части. Фундаментальные делятся на восемь 
частей: физика, небеса и земля, сотворение и воскрешение, 
метеорология, субстанция культуры, растения, животный 
мир, духовные субстанции и психология. Данная 
классификация похожа на классификацию Аристотеля и 
известна в исламской философской традиции. Остальные 
направления делятся на семь частей: медицина, 
астрономия, наука о таланте, толкование сновидений, наука 
колдовства, наука об удивительных событиях, химия. Газали 
говорит о том, что с точки зрения религии, философы не 
возражают против этих наук, однако опасается двух вещей, 


2 “О первой философии” (араб. “Фи ал-фалсафа ал-'ула”) — 
произведение ал-Кинди, посвящённое легализации философии (B ee 
античной форме). - Примечание Ред.. 
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первая из которых - проблема первопричины бытия, а 
вторая - учение философов о душе. 

В произведении Газали «Ихиа улюм ад-дин» 
(«Воскрешение наук о вере»), созданном им в период 
занятий тасаввуфом, большое место отводится 
классификации наук. В этом произведении присутствует 
след эпистемологии, опирающейся на откровение, и Газали 
хвалит науки, основанные на наблюдении и откровении. 
Шариатские науки, изучающиеся только через практику 
пророка - это науки которые нельзя изучать через разум, 
подобно арифметике, или через опыт, подобно медицине. Не 
шариатские науки, это науки, изучающиеся посредством 
других видов информации, лежащих за пределами 
откровения. С точки зрения религии, науки делятся на 
заслуживающие хвалы (махмуд), критикующиеся (мазмум), 
и дозволенные, нейтральные (мубах). Дифференциация 
проведена в соответствии с категориями фикха. Науки, 
заслуживающие хвалы (махмуд) - это медицина, геометрия 
и арифметика, необходимые для мирских дел. Их изучение - 
обязательно. То есть, изучение этих наук, совместно со 
связанными с ними науками, удовлетворяющими 
общественные потребности, а также обучение им - 
обязательное условие. Такие сферы как ткачество, пахотное 
дело также относились к этой области. Критикующиеся 
(мазмум) науки - это бесполезные науки и те, которым нет 
места в религии, такие как, например, магия и колдовство. 
В действительности, никакие науки не являются плохими; 
однако эти науки плохи потому, что причиняют вред тем, 
кто к ним приобщается, а также другим. Что касается 
нейтральных наук, то поэзия и интерес к древней истории, 
как раз относятся к ним; но, заниматься ими нужно 
понемногу. В своём произведении «Аль-Мустасфа» Газали 
делит науки уже на три части. Первая охватывает чисто 
интеллектуальные науки, которые не поощряются и не 
направляются шариатом, такие, как математика, геометрия 
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и астрономия; вторая, это такие науки, как хадисоведение и 
тафсир (толкование хадисов), основанные на традиции 
передачи. Они опираются на устную традицию заучивания. 
Третья же, это науки, которые объединяются посредством 
шариата и интеллекта. Образцом таких наук является фикх 
и методология фикха (усул ал-фикх). B «Рисала ал- 
лядунниййа» («Трактат о сокрытом») Газали также делит 
науки на шариатские и интеллектуальные. Шариатские 
науки состоят из двух частей; первая - наука о единобожии 
(таухид), а вторая - её ответвление - фикх и этика. 
Интеллектуальные же, науки делятся на три части - это 
логико-математические науки, естесственные науки, 
божественные науки. В своей биобиблиографической работе 
«Ал-Мункиз мин ад-далал» («Избавляющий OT 
заблуждения») Газали вновь касается классификации наук 
философов, и делит их на математические, логические, 
естесственные, божественные, политические и этические. 
Данная классификация наук, представленная Газали в 
хронологической форме, очевидно, бессистемна, а порою, 
безосновательна. В частности, следует отметить, что 
классификация со ссылкой на философов, не отражает его 
оригинальной мысли, а в действительности, ему 
принадлежат классификации, представленные в «Ихйа 
улюм ад-дин», B «Ал-мустасфа» и «Ар-Рисала ал- 
лядунниййа». 

Взгляд Газали на интеллектуальные науки и его 
критика: 

Подобно тому, как Газали иногда останавливается на 
оценке, функциях и целях наук, точно так же он направляет 
критику в адрес интеллектуальных наук с точки зрения 
религиозной перспективы. Эта критика определяет его 
позиции относительно роли философских наук перед 
религией. В «Тахафут ал-фаласифа» он также выступает 
против мнения философов о том, что необходимо изучать 
интеллектуальные науки, в частности, геометрию и 
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арифметику для того чтобы быть зрелым в теологическом 
дискурсе и говорит: «...у теологии нет ничего общего с 
арифметикой. Говорить 0 TOM, что постижение 
божественных наук зависит от математики, такая же 
глупость, как и утверждать то, что медицина, грамматика и 
энциклопедические науки нуждаются в математике или в 
арифметике». Газали не выдвигает этих же обвинений 
против логики и утверждает, что суждения философов о 
необходимости логики для теологии верны. Однако эта 
наука находится не в руках философов, а является основной 
наукой, выступающей под своим названием в составе таких 
наук как логика и калам. Внеся небольшое изменение в 
название, философы назвали её логикой, чтобы придать ей 
величие. Мутакаллимы же, называют её «Китаб ад- 
Джадал», а иногда - «Мадарик ал-укул». Недалёкие умом, и 
падкие на моду люди, заслышав название «логика», считают 
её наукой, известной лишь философам, и неведомой для 
мутакаллимов. В естесственных науках она ограничивается 
критикой мысли о необходимо причинной связи и учения 
философов о душе. В частности, она не подразумевает 
доказательств существования причинно-следственной связи 
для обоснования чуда, мощи Творца и подтверждения его 
вмешательства в дела во вселенной. Более системный 
подход он применяет в «Ал-мункиз» и в «Ихиа улум ад-дин». 
Вначале он берёт на вооружжение математические науки. 
Поэтому, эти науки связаны с арифметикой, геометрией и 
астрономией. У этих наук нет положительных или 
отрицательных сторон, связанных с религией. После того, 
как эти науки будут изучены, они не подлежат 
ниспровержению, и абсолютны. 

Если религия была бы истиной, она не оставалась бы 
тайной для людей, которые имеют свои математические 
методы исследования. Этой мыслью Газали выразил то, что 
множество людей, которые, не имея никаких других 
оснований, отклонились от религии. Поэтому, вторая 
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опасность кроется в невежественных, но религиозных 
людях, которые стремяться «помочь» религии, отрицая 
философские науки. Несмотря на такой осторожный подход, 
он вновь приходит в связи с математическими науками к 
следующему выводу: «Тем, кто много занимается этими 
науками, нужно чинить препятствия. Потому что, хотя они и 
не имеют связи с религией, они могут перенять негативные 
черты философии, так как они являются началом 
философских наук. Мало таких людей, которые бы много 
занимались бы этими науками, и при этом не вышли бы за 
рамки религии, и не отдалились бы от богобоязненности 
(таква)». Такие науки, как математику, геометрию Газали 
характеризует здесь, как не поощряющиеся, 
непосредственно, шариатом и не направляющиеся им и 
говорит о них: «Науки такого типа охватывают 
нестабильную, коварную и бестолковую информацию. И, мы 
уповаем на Господа в науках, не приносящих пользы. 
Прибыль исчезнет, реальной прибылью является 
вознаграждение (саваб) в Судный день (ахират)». 
Обосновывая в «Ихйа улюм ад-дин и в «Ал-мункиз мин ад- 
далал» опасность этих наук, Газали обращается к 
интересным сравнениям. Согласно ему, оберегать тех, у 
кого слаба вера, от этих наук, подобна тому, как 
необходимость оберегать детей, гуляющих на берегу реки, 
от того чтобы они не упали в воду, оберегать тех, кто 
недавно обратился в ислам от неверующих - это как 
держать детей подальше от ядовитых змей. Газали 
причисляет к интеллектуальным наукам также магию и 
колдовство. Поэтому, в сущности, эти науки не плохи, так 
как ни одна наука не является плохой. Их негативный 
аспект заключается в том, что они используются с целью 
причинения вреда людям. 

Из данных наук мы остановимся лишь на науке о 
звёздах, так как она связана с астрономией. Согласно 
Газали, астрология, не имеет негативных аспектов, как 
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другие науки этого ряда. Поэтому эта наука делится на две 
части. Первая часть связана с арифметикой; вторая же, 
охватывает догмы. Газали подразумевает посредством догм 
через причины нахождение доказательств событиям, и 
уподобляет это тому, как врач находит причины болезни, 
посредством обследования пульса. Эта наука означает 
выявление влияния Всевышнего на творения. Однако 
Газали осуждает Tex, кто занимаяясь химией и 
астрономией, отчуждается от уклада, установленного 
Создателем, привязывая события к природе. Поэтому, 
шариат выступает против этой науки, потому что, пророк, 
повелевал молчать, если говорилось о звёздах. Хазрат Умар 
также говорил о том, чтобы изучалась только та часть 
астрологии, которая помогает не заблудиться на море и 
суше, а остальную часть необходимо отринуть. Согласно 
Газали, причины призыва хазрат Умара воздерживаться от 
широкого освоения этой науки является 66 вредность C 
точки зрения религии. 

Этот вред заключается в представлениях о том, что 
события происходят в результате движения звёзд, и 
реальная причина этого заключена в звёздах. Газали 
приводит относительно этого пример с муравьём: «Муравей, 
видя письмена на бумаге, скажет, что их написало перо, так 
как, он не может поднять голову и увидеть расположенные 
выше пальцы, руку и приводящие их в движение волю, 
человека, и, наконец, того, кто дал человеку эту волю и 
силу». 

Можно сказать, что критикой интеллектуальных наук 
Газали хотел показать несовпадение наук, являющихся 
продуктом греческой логики C общим исламским 
мировоззрением, C теорией u эпистемологией 
существования Творца. Однако трактовать критику этих 
наук Газали, в основном, только в этом ключе, не 
раскрывает всей сущности вопроса. В частности, 
установление границ религиозным наукам, после освоения 
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эпистемологии, основанной на откровении, указание на её 

направленность в русло некоего мистического прагматизма, 

также указывает и на влияние этого мистического 
прагматизма на его собственный критический подход. Этим 
подходом Газали подчёркивает незыблемость Судного дня 

(ахират), преходящесть мирской жизни, затрагивает 

значение науки наблюдения, и заявляет лишь о таком 

способе выявления истины. 

Необходимо признать недостаточность оценки Газали, 
являющегося кртитком философии в исламском мире, и то, 
что его критика охватывает также и интеллектуальные 
науки, так как философия охватывала в тот период и их. 
Несомненно, было бы преувеличением считать, что Газали 
обрекал философию и интеллектуальные науки на гибель, 
однако Газали, скорее, представлял вид мышления более 
близкий, тому, что представлен в программах обучения в 
мадраса. После него мадраса дистанцировалась от 
философии и интеллектуальных наук, и исламский мир 
потерял доверие к философии и интеллектуальным наукам. 
Это недоверие продолжает существовать, и по сей день, а 
философия и науки трактуются соответственно логике 
Газали через религиозноцентристсткую парадигму. Эта 
религиозноцентристская парадигма до сих пор продолжает 
создавать проблемы в исламском мире в философской 
плоскости и в сфере построения наук. 
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ШЕЙХ МУХАММАД АБЛО (1849-1905) 
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B истории ислама многие учёные-реформаторы 
проявляли особый интерес к суфизму (ат-тасаввуф). В их 
число входил и выдающийся представитель исламской 
нахды конца XIX века - знаменитый египетский учёный 
Мухаммад Абдо (1849-1905). М. Абдо является автором 
таких значимых теологических трудов как «Рисалат ал- 
варидат» (Трактат о получении мистического вдохновения) 
(1874), «Рисалат ат-таухид» (Трактат о единобожии) (1897), 
«Тафсир ал-Манар» (1898-1905) (завершенный его учеником 
и соратником М.Р. Ридой /1865-1935/ и считающийся одним 
из самых авторитетных современных толкований Корана), 
«Шарх нахдж ал-балага» («Комментарий к Нахдж ал- 
Балага») (1903) В своих произведениях M. Абдо 
обосновывал идеи трактовки Корана и Сунны в соответствии 
с требованиями современности, гармоничного сочетания 
откровения и разума, ислама и науки, необходимость 
освободиться от таклида и отдать приоритет иджтихаду. 
Кроме того, перу шейха принадлежит множество трудов и 
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статей, посвящённых важности проблемы осуществления 
серьёзных социально-политических реформ в сфере фикха и 
шариата, в системе образования и в мусульманских 
обществах, в целом. 

Жизнь, творчество и идейное наследие шейха М. Абдо до 
сих пор находятся в центре внимания многих 
исследователей, широко изучаются и, можно сказать, 
переосмысляются в наши дни. Многие аспекты его 
наследия достаточно широко изучены, и поэтому в 
настоящей статье мы затронем только те стороны, которые 
касаются лишь его взаимоотношений с суфизмом и, в целом, 
относительно мало освещались в научной литературе. 

М. Абдо начал проявлять интерес к тасаввуфу уже в 
ранний период своей юности. В формировании его 
мировоззрения неоспоримая роль принадлежит его 
родственнику - дяде отца (брат матери его отца), 
суфийскому шейху Дервишу ал-Хидиру. Шейх Дервиш 
являлся последователем тариката шазилиййа, а также, 
частично, испытал влияние учения тариката ۰ 

О шейхе Дервише М. Абдо сообщает нам во второй главе 
- «Юность, воспитание и образование» - своей краткой 
автобиографии (ар. «Тараджим»). Житель села Кунейса 
Аврин египетской провинции Бухейра Дервиш ал-Хидир 
пропутешествовал по пустыне на запад Триполи в Ливии, 
где встретился с отцом знаменитого шейха Зафира ал- 
Мадани ° - сейидом Мухаммадом ал-Маданих посредством 


3 Шейх Мухаммад Зафир 6. Мухаммад Хасан 6. Хамза Зафир ал-Мадани 
ат-Траблуси ал-Магриби аш-Ширази (1244/1828-1903) - родился в г. 
Мисрата (Ливия), поблизости от г. Дерне в Триполи. Начальное 
образование получил от своего отца - Мухаммада Хасана Зафира ал- 
Маданиж. В 20-летнем возрасте покинув Мисрату, продолжил 
образование в Тунисе, Египте, Алжире, а затем прибыл в Медину, и 
брал там уроки у местных улемов. В возрасте 43 лет, вернувшись в 
Ливию, принял там цепь духовной преемственности ветви маданиййа 
тариката шазилиййа. В период правления султана Абдулазиза был в 
1287 х./1870 году приглашён в Стамбул, где преподавал 3 года, в 1876 
году отбыл в Медину. После прихода к власти султана Абдулхамида П 
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которого встал на путь тасаввуфа. Превратившись в 
носителя суфийской этики, морали и нравственности, 
знавшего и читавшего наизусть Коран, сборник хадисов 
«Муватта» имама Малика ибн Анаса ал-Асбахи и другие 
религиозные книги, он вернулся на родину. Юный М. Абдо 
часто приезжал в деревню, чтобы пожить рядом с 
Дервишем ал-Хидиром и набраться суфийской мудрости. 
Однажды, шейх Дервиш, по причине плохого зрения 
попросил юного М. Абдо прочитать ему некоторые записи 
шейха Мухаммада ал-Мадани, адресованные некоторым 
мюридам последнего. К тому времени уже успев 
разочароваться в методике преподавания и книгах системы 
образования своего времени, М. Абдо поначалу, отшвырнув 
от себя книги, резко и упрямо отказался что-либо читать. 
Однако благодаря кроткой силе своей мудрости шейх 
неназойливо убедил его прочитать вначале несколько 
строчек, а затем разъяснил ему их смысл. Таким образом, 
шейх Дервиш впервые приоткрыл ему дверь в таинственный 
мир суфийского знания (марифат) и помог сделать первый 
шаг на пути тасаввуфа. На протяжении нескольких дней они 
совместно читали и разбирали те записи, стараясь найти 
ответы на непонятные для М. Абдо в тексте места и вопросы 
(5, 322). Из бесед с этим человеком М. Абдо уяснил одну 
очень важную для него истину - для того, чтобы идти путём 
ислама недостаточно лишь того, что ты родился 
мусульманином. Истинный мусульманин должен быть 
свободен от пустословия, претенциозной гордыни, 


был в 1293 х./1876 году повторно приглашён в Стамбул. Шейх Зафир 
три раза пытался получить от султана разрешение вернуться на 
родину, в Ливию, однако султан не отпустил его и шейх до конца дней 
остался жить в Стамбуле. В 1305 х./1887-88 гг. Абдулхамид П в знак 
глубочайшего уважения к шейху Зафиру, возводит в Стамбуле Текке 
Эртогрула. Это текке затем превращается B куллийе, а в 1906 г. шейх 
Зафир был погребён в тюрбе этого куллийе. Шейх Зафир оказал 
влияние на формирование многих личностей своего времени. Среди 
них такие выдающиеся деятели арабской и исламской нахды, как 
Хайраддин ат-Туниси, Мухаммад Абдо, Джамаладдин ал-Афгани. 
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мелочных дрязг и разногласий, и обратиться к пути 
избавления от невежества. 

Шейх Дервиш критически воспринимал попытки юного 
М. Абдо к длительному затворничеству, голоданию, жёсткой 
аскезе и изоляции. Напротив шейх старался, чтобы Абдо 
чаще встречался с людьми, беседовал с ними и делился тем, 
чему он научился. Таким образом, как пишет сам Абдо, «... 
шейх [Дервиш - М.Л.] за несколько дней вывел меня из 
тюрьмы невежества в мир знания (марифат), из оков 
таклида к свободе таухида» (5, 323). 

Именно благодаря напутствиям Дервиша ал-Хидира М. 
Абдо продолжает своё обучение в медресе Ахмадиййа в 
Танте, а затем, поступив в 1866 году в Университет Ал- 
Азхар, в 1877 году получает диплом исламского алима. 
Близкий друг, ученик и биограф М. Абдо - Мустафа Абд ар- 
Разик писал, что в тот период в университетской среде Ал- 
Азхара выделялись две группы учёных - 1) исламских 
улемов-правоведов, опиравшихся Ha шариат, и 2) учёных 
суфийской ориентации. Группу учёных-суфиев возглавлял 
шейх Хасан Ридван (ум. в 1892 г.) и в числе его мюридов 
находились шейх Махмуд ал-Басиавуни и шейх Хасан 
Тавиль, а M. Абдо, являвшийся учеником этих двух улемов, 
входил в группу суфиев. Автор также отмечает, что из этих 
двух групп наиболее открытыми к обновлениям являлись 
именно суфии (7, 520). 

В тот период М. Абдо в дни каникул продолжает 
навещать шейха Дервиша и получать от него уроки жизни, а 
также подлинной исламской этики и нравственности. 
Интересно, что отвечая на вопрос М. Абдо о том, к какому 
тарикату принадлежит шейх Дервиш ал-Хидир, последний 
старался не выпячивать свою связь с шазилиййей, a 
подчёркивал что его тарикат - это ислам и он не знает 
других вирдов“ кроме как текст самого Корана (5, 323). 


^ Вирд (араб. زورد‎ мн.ч. «аврад») - в суфизме, чтение в определенное 
время аятов Корана и молитв, а также регулярное поминание имён 
Аллаха; определенные зикры, совершаемые после утренней и вечерней 
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Отметим, что в связи с этим немецкий учёный О.Шарбродт 
высказывает такую мысль, что этими словами шейх Дервиш 
не подтверждает свою связь C тарикатом шазилиииа, a «... 
скорее, обнаруживает принадлежность к панисламистскому 
суфизму. Вместо того чтобы поощрять Абдо соблюдать 
определённые суфийские практики, в качестве как 
религиозных, так и научных упражнений шейх Дервиш 
призывает его читать Коран и постепенно постигать его 
смысл. Следовательно, Шейх Дервиш изображается не как 
консервативный представитель суфизма, а как TOT, кто 
поддерживает важность мистического опыта..., но в то же 
время, остаётся открытым к новым интеллектуальным 
упражнениям и намеревается устранить ограничения 
традиции». Комментируя эту мысль более широко, О. 
Шарбродт пишет о том, «что рассказ М. Абдо о Шейхе 
Дервише, отражая проекцию его более поздних идей на 
последнего, может являться не совсем достоверным». Также 
автор считает, что попав под влияние «нео-суфийских»° 
тенденций, возникших в начале XIX века, и достигших 
Египта (здесь, автор подразумевает реформистские 
тенденции возникших в Северной Африке тарикатов 


молитвы ежедневно; также определенные выражения, основанные на 
изречениях пророка Мухаммада, на выполнение которых указывает 
муршид. Обычно, совершается поэтапным чтением трёх формул: 
астагфируллах (покаяние), салават (благословение пророка 
Мухаммада), шахадат (формула единобожия). 

^ Используя данный термин, автор ссылается сразу на нескольких 
исследователей, а также сообщает о существовании критического 
подхода в отношении этого термина в научной литературе. Отметим, 
что этот термин в современной науке не имеет единого смысла, и 
употребляется в различных значениях. В современном исламоведении 
под термином «неосуфизм» помимо подходов, подразумевающих под 
ним значение понятия «деятельный суфизм», порою обозначают и 
«квазисуфийские» синкретические религиозные течения в русле «Нью 
Эйдж», которые негативно оцениваются в исламе. Также этим 
термином обозначаются и суфийские ордена, основанные в ХХ веке в 
Западной Европе. 
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сенусиййа ° и тиджаниййа), шейх Дервиш предоставлял M. 
Абдо выражать исламскую религиозность, которая 
превосходила ограниченность традиционалистского 
исламского обучения и была ориентирована на авторитет 
харизматической личности (10, 92-93). 

Однако описанный М. Абдо образ шейха Дервиша 
представляется нам достаточно достоверным. Потому что, 
если обратиться к истории, то станет очевидно, что 
основатель шазилитского тариката Абуль Хасан аш-Шазили 
(1196-1258) ещё в ХШ веке закладывая основы учения, 
осуждал жёсткий аскетизм, затворничество, и считал, что 
его последователи должны в повседневной и частной жизни 
своим жизненным укладом и делами подтверждать верность 
духовной сути и идеям тариката. Основные принципы 
тариката заключались В стремлении уберечься OT 
наказания Аллаха, полагаться только на Аллаха, 
подчиниться Его воле и обращаться только к Нему. С 
момента своего появления шазилиты не являлись 
сторонниками практики достижения суфийского экстаза и 
предпочитали служить Аллаху в состоянии трезвого и 
ясного сознания: «В тарикате шазилиййа большое внимание 
уделялось тому, чтобы оставаться в рамках суннитских (ахль 
ас-сунна) традиций... Обязательность взятия за основу 
фундаментальных источников религии в вопросах тайного и 
явного была высказана самим Абуль-Хасаном аш-Шазили. 
° Сенусиййа - основанный в Мекке в 1837 году Мухаммадом ибн Али 
ас-Сенуси (1787/1791—1859), и распространившийся на территории 
современной Ливии, религиозно-политический суфийский тарикат, 
известный тем, что соединил в себе такие «четыре элемента как 
мазхаб, тарикат, политику и социум». В 1951 году тарикат, захватив 
при помощи англичан правление Ливией, объявил Мухаммада Идриса 1 
королём. В 1969 году Мухаммад Идрис в результате военного 
переворота был свергнут Муаммаром Каддафи. «Цепь тариката 
сенусиййа через духовную преемственность его пира Мухаммада 6. 
Али ас-Сенуси посредством шейха Ахмада 6. Идриса присоединяется к 


тарикату идрисиййа. Идрисиййа является ветвью одного из самых 
коренных тарикатов Северной Африки - шазилиййи» (2, 537). 
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Получив проявление какого-либо аспекта истины, он 
заявлял, что примет его только после подтверждения этого 
со стороны двух справедливых свидетелей (Корана и Сунны) 
(Мухаммад ал-Фаси, с. 9)... Вместо понятия жесткого 
аскетизма, подразумевающего бегство от мирских благ, B 
шазилийии принято демонстрировать отношение, 
выражающее чувство благодарности к тому, кто дарует 
мирские блага» (1, 387). 

Также, можно сказать, что духовная стезя пути 
тасаввуфа шейха Дервиша до конца продолжала оказывать 
решающее влияние на судьбу Мухаммада Абдо. Если 
выразиться словами Майсема ал-Джанаби - современного 
учёного иракского происхождения, живущего в России: «... 
Мухаммед Абдо отошел от своих суфийских шейхов лишь с 
тем, чтобы прочнее привязать свой практический 
рационализм к суфийскому духу... В своей дальнейшей 
практике Мухаммед Абдо твердо придерживался идей, 
сформулированных аш-Шазили относительно «прямого 
пути» u реформирования, высоких нравов, 
фундаментального значения Корана и сунны, ценности 
общины, твердого следования по пути, предначертанному 
Богом...» (9, 104-105). Отметим, что тарикат шазилиййа 
смог сыграть существенную и активную роль в деле 
исламизации многих народов Африки и в борьбе против 
колонизаторской политики европейских стран на Востоке, 
именно, благодаря своим особенностям, изложенным выше. 

Что касается «неосуфийских» тенденций, оказавших 
влияние на шейха Дервиша, TO с этой мыслью, частично, 
можно согласиться. Отметим, что ещё прославленный 
египетский историк и публицист Ахмад Амин (1886-1954) в 
своём произведении «3y'aMa ал-ислах фи ал-‘аср ал-хадис» 
(«Лидеры реформ В Новое Время»), впервые 
опубликованном в 1948 году, в главе посвящённой М. Абдо, 
писал: «Шейх Дервиш находился под воздействием учения 
сенусиййи, совпадавшей в своём обращении к простому и 
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свободному от нововведений (бидат) первоначальному 
исламу с ваххабизмом, а было это результатом его 
путешествия на запад Триполи, и встречи там с 
последователями сенусиййи» (3, 142). 

Здесь, необходимо отметить, что ислам В 
рассматриваемый период уже превращался В 
самостоятельную и мощную силу, и процесс этот переживал 
стадию самоосмысления u IIOHCKOB собственной 
идентичности. В данном контексте, на ранних этапах такие 
движения в исламе как ваххабизм и «деятельный суфизм» 
можно оценивать как феномены, протекающие именно в 
русле этих поисков. Однако представленные ими подходы 
можно считать безуспешными с точки зрения решения 
обозначенной исторической задачи. Об этом, очень верно 
говорит Ал-Джанаби: «Из-за собственных ограничений и 
вследствие исторической ограниченности первоначального 
ваххабизма и «деятельного суфизма» они вращались по 
замкнутой орбите своих основополагающих представлений. 
В силу этого они были лишены возможности оказывать 
постоянное революционизирующее воздействие. 
Следовательно, они не были способны к созданию крупных 
и устойчивых моделей критического самосознания» (9, 92- 
93). Именно поэтому, оба они были подвергнуты критике со 
стороны шейха М. Абдо. К примеру, критикуя слепое 
следование религиозным авторитетам М. Абдо «указывает, 
что попытка шейха ас-Сенуси написать книгу по основам 
мусульманского права с трактовкой некоторых вопросов в 
соответствии с маликитским мазхабом вызвала резкую 
реакцию, хотя из книги видно, что автор черпает суждения 
непосредственно из Корана и сунны» (9, с. 106). Ваххабитов 
же, М. Абдо критикует в своей книге «Аль-ислам ва ан- 
насранийат бейн ал-илм ва ал-маданийа («Ислам и 
христианство между наукой и культурой»). Алжир, 1987. С. 
116. (9, 97). 
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В тот же период, а точнее в 1872 году М.Абдо близко 
знакомится с Джамаладдином ал-Афгани, прибывшим B 
Египет в 1871 году. Дж. ал-Афгани был харизматической 
личностью и лидером, оставившим значительный след в 
исламской истории и мысли. В его биографии до сих пор, 
существуют неизвестные и противоречивые аспекты и 
прояснение их не является целью настоящей статьи. Однако 
можно сказать, что отход М. Абдо от тасаввуфа и 
перенаправление им себя в русло философской мысли и 
общественно-политической активности произошло 
благодаря серьёзному влиянию на него Дж. ал-Афгани. Но, 
отход этот происходил естественным образом и поэтапно. 
Так Kak, Дж. ал-Афгани был родом из Ирана, в юности OH 
получил образование в Казвине, Тегеране, а затем, B 
шиитских центрах Ирака. По этой причине, он был хорошо 
знаком и увлечён и идеями знаменитой шиитской школы 
аш-шайхиййа (основатель - шейх Ахмад ал-Ахсаи 
(Бахрейн,1752/1753 - Йезд, 1826/1827)), в частности, 
концепцией «совершенного человека», являющегося в мире 
«четвёртым столпом» (ар-рукн ар-раби)”. Также ал-Афгани 
был хорошо знаком с идеями и взглядами некоторых 
мусульманских учёных Ирана и таких философов, как Ибн 
Сина, Мулла Садра, Насираддин Туси (12). 

Таким образом, на первом этапе ал-Афгани привлёк 
Мухаммада Абдо как носитель и знаток мистических и 
эзотерических традиций, существующих в шиизме и духовно 
близких тем, что существуют в суфизме. В результате их 
духовного союза в 1874 году на свет появляется первое 
сочинение М. Абдо «Рисалат ал-варидат» («Трактат о 
получении мистического вдохновения»). Это произведение 
было опубликовано впервые лишь 34 года спустя после 
своего создания, учеником и последователем M. Абдо, 
7 Именно эта идея была отражена в тексте выступления Дж. ал-Афгани 
в Университете «Дар ал-Фунун» в 1870 году, что и послужило причиной 


его высылки из Стамбула. См.: М. В. Keddie, “Afgani, Jamal-al- 
din,” Encyclopaedia Iranica, 1/5, pp. 481-486. 
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Мухаммадом Рашидом Ридой (1865-1865), который поместил 
это сочинение под заголовком «Риалат ал-варидат фи сирр 
ат-таджаллиййат» («Трактат о получении мистического 
вдохновения в тайном проявлении») в первый сборник®, 
посвящённый памяти, жизни и творчеству Устаза Имама, 
который незадолго до смерти просил ученика опубликовать 
этот его трактат (4, 69). 

Примечательно, что М.Р. Рида не включает «Рисалат ал- 
варидат» во второе издание этого сборника и аргументирует 
это своё решение посредством специального примечания, в 
котором он разъясняет читателям, что «ал-Варидат» труден 
для восприятия большинства людей и, в силу объёма 
сборника, его не уместить на предусмотренных первых 91 
страницах!" этого тома". 

Однако в 1925 году М.Р. Рида публикует трактат во 
второй раз отдельным изданием, поменяв его заголовок на 
«Рисалат ал-варидат фи назариййат ал-мутакаллимин ва ас- 
суфиййа фи ал-фаласифа ал-илахиййа» («Трактат о 
получении мистического вдохновения в воззрениях 
мутакаллимов и суфиев на божественную философию») (6, 
2-21). В содержание второго издания этого трактата 
М.Р.Рида включает небольшое сочинение М.Абдо 


8 М.Р.Рида, Тарих ал-Устаз ал-Имам аш-Шейх Мухаммад ‘Абдух. Первое 
издание (Дар ал-фадила). В Ш томах, Кахира: ал-Манар. 1906-1931. 
Cm.: T. П, 1908, с. 1-25. 
-13-3 تاريخ الأستاذ الامام الشیخ محمد عبده. القاهرة: المنار. الطبعة الأولى لدار الفضيلة.‎ 
25 - 1 (في ثلاثة أجزاء) الجزء الثاني. 1908, ص.‎ eani. 
э Так в мусульманском мире почтительно называют шейха Мухаммада 
Абдо. 
10 Отметим, что первые три главы П тома во втором издании сборника 
охватывают труды и статьи раннего периода творчества М. Абдо, и 
размещаются на 91 страницах. 
п М.Р. Рида, Тарих ал-Устаз ал-Имам аш-Шейх Мухаммад Абдух. Второе 
издание («Дар ал-фадила»). B Ш т. (Кахира: ал-Манар).1865-1935. Cm.: 
T. П, Предисловие, с. L. 

تاريخ الأستاذ الإمام الشيخ محمد عبده. القاهرة: المنار. -1A10—.oYY0£-YYAY‏ ۱۹۳۵ م. 
الطبعة ayl‏ لدار الفضيلة. ۲۰۰۰۱ م. ‏ ه. .\&ҮҮ‏ (في ثلاثة اجزاء) الجزء الثاني( المقدمة) ص. 
J:‏ 
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«Ал-‘акыда ал-мухаммадиййа» («Мухаммадийское 
вероубеждение»), написанное им в годы учебы в Ал-Азхаре 
в качестве дипломной работы в ключе традиционной 
методологии ашаритской школы, и не выходящее за рамки 
классического суннитского подхода (6, 22-31). 

Сведения u мнения 0 «Рисалат ал-варидат», 
содержащиеся в научной литературе, неоднозначны. 
Основным спорным моментом полемики и научных 
исследований, связанных с этим трактатом, начиная с 70-ых 
годов ХХ века, является вопрос о принадлежности этого 
сочинения М. Абдо или Дж. ал-Афгани. Анализируя подходы 
различных исследователей, в глаза бросаются два аспекта, 
характеризующие сущность произведения. Первый аспект 
состоит в том, что некоторые учёные при оценке авторства 
«Ал-варидат» исходят из авторского стиля и языковых 
особенностей произведения, а другие исходят из его 
идейного содержания. Первый подход, в основном, 
представлен египетским учёным Мухаммадом Амара (5, 
210-212). Он считает, что «Ал-варидат» был написан М.Абдо 
под диктовку Дж. ал-Афгани. В своих рассуждениях учёный 
отталкивается от того факта, что введение к трактату 
написано способом рифмованной прозы, и основываясь на 
том, что до 1880 года М.Абдо писал именно этим стилем, то 
он является автором лишь предисловия, а остальная часть 
сочинения принадлежит Дж. ал-Афгани. 

Основным критиком подобного подхода и М. Амара 
выступил тунисский учёный Мухаммад Хаддад (4, 68-69), 
который заявил, что автором «Рисалат ал-варидат» является 
М. Абдо. Отметим, что этот автор, в целом, по нескольким 
аспектам ставит под сомнение сущность салафитства М. 
Абдо (4, 220-224). В то же время, М. Хаддад критикует М.Р. 
Риду, и вслед за ним М. Амара за то, что они выступают 
примерно с одинаковых позиций по идеологическим 
причинам, а именно, для того, чтобы не разрушать образ М. 
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Абдо, как классического суннитского просветителя с 
салафитскими корнями". 

Проанализировав два указанных выше подхода, можно 
прийти к основному выводу о том, что автором «Рисалат ал- 
варидат», всё же, является М. Абдо, так как в языке и стиле 
литературного изложения произведения не присутствует 
следов авторства Дж. ал-Афгани, в чём учёные, в целом, 
сходятся. Однако содержание, терминология, идеи и 
понятия трактата сообщают нам о том, что его автор 
является глубоким знатоком шиитской исламской 
философии, тасаввуфа и эзотерических учений, а также 
присущих им концепций. Основные темы трактата, 
которыми являются концепция совершенного человека, 
философские доказательства существования Аллаха, 
божественное знание, пророчество, Судный день, судьба и 
предопределение, а также космологические u 
эсхатологические представления, трактуются автором B 
свете концепций исламского ирфана и тасаввуфа, в 
частности, в свете философий Ибн Сины и неоплатонизма, 
эзотерическо-мистических учений Ибн ал-Араби о единстве 
бытия (вахдат ал-вуджудд и Муллы Садра о 
субстанциональном движении (харакат ал-джавхариййа). 
Представить широкий обзор трактата и комментарий к нему 
в рамках настоящей статьи невозможно, и не является ее 
целью. Однако отметим, что это произведение, на наш 
взгляд, разъясняет и раскрывает причины последующего 
резкого скачка в эволюции взглядов М.Абдо. Основную 
онтологическую суть трактата составляет идея эволюции. В 
произведении это находит своё отражение в концепции 
эманации (ас-судур) и божественного проявления истины 
(ат-таджалли) на всех уровнях и ступенях (ал-маратиб) 
творения (6, 14-16). Это может рассматриваться как 


2 Об этом О.Шарбродт сообщает, анализируя исследования М.Хаддада, 
написанные на французском языке. См.: (10) Oliver Scharbrodt., С. 95, 
сноски: 23; 24. С. 96-97, сноски: 27; 34-36. 
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постоянное движение сверху вниз, и снизу вверх. В этом 
случае, движение снизу вверх подразумевает постоянное 
стремление творений низших ступеней к развитию, и в 
результате - эволюцию. Приобщение М. Абдо с юных лет к 
подобного рода концепциям мистического эволюционизма 
означало освоение новой формы эволюционистского 
мировоззрения, которое подготовило почву к его социально- 
политической активности на последующих этапах. Этот 
аспект также находит отражение в трактате. В частности, 
точно так же как существует некая божественная миссия, 
предусмотренная для реализации её совершенным 
человеком, подобная миссия продолжает существовать и на 
уровне и ступенях для обычных людей и личностей. Так как, 
если каждая личность посредством духовного устремления 
развивается и эволюционирует, то всё общество может 
увидеть совокупность этой, в том числе, и собственной 
эволюции, именно, на примере эволюции совершенного 
человека (6, 18). Таким образом, каждый человек обладает 
способностью развиваясь менять окружающий его мир. На 
наш взгляд, истоки последующих реформаторских 
инициатив М. Абдо кроются, именно, в этом. 

Подытоживая, можно сказать, что согласно общему 
мнению учёных и исследователей сочинение «Рисалат ал- 
варидат» является квинтэссенцией мистических и 
философских взглядов Дж. ал-Афгани, извлечённых и 
изложенных М. Абдо в период тесного духовного союза и 
сотрудничества обоих мыслителей. С точки зрения идейного 
содержания принадлежность трактата М. Абдо до сих пор 
не доказана и содержащиеся в нём взгляды нельзя, и было 
бы ошибочно полностью отнести к оригинальным 
воззрениям М. Абдо (11, 718). Добавим, что в научной 
литературе сообщается ещё об одном произведении M. Абдо 
- «Рисалат фи вахдат ал-вуджуд», написанном после 
«Рисалат ал-варидат» также в ключе тасаввуфа. Однако оно 
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никогда не было опубликовано, что составляет поле для 
дальнейших исследований в этой области (8, 17). 

Известно, что на последующих этапах М. Абдо 
становится резким критиком суфизма, и уже являясь 
директором Департамента печати Египта, он запрещает 
издание знаменитого труда Ибн ал-Араби «Футухат ал- 
Маккиййа» («Мекканские откровения»), объявив его 
вредным для массовой аудитории читателей. Также всем 
известны его фетвы, направленные против суфизма, в 
период, когда он являлся муфтием Египта. Однако это, 
отнюдь, не означало того, что он с идеологических позиций 
стал врагом тасаввуфа. По мнению некоторых учёных он до 
конца жизни оставался последователем тариката 
шазилиййа (10, 113). Корни этого его подхода кроются B 
концепции авам-хавас (ар.: мн. ч.), согласно которой люди 
делятся на обычных и особенных, то есть, избранных, и 
которая в подобном контексте присутствует в составе 
многих эзотерических и мистических традиций ислама. 
Таким образом, преодолев тесные рамки тасаввуфа, его 
замкнутость и ограничения, М. Абдо всего лишь выражал 
стремление реализовать свой глубокий потенциал на более 
реальной жизненной платформе. Критикуя тасаввуф, Абдо 
выступал не против его духовно-этических основ и 
символов а против его неспособности предложить 
альтернативные методы решения новым вызовам 
современности. Отметим, что подобное отношение к 
суфизму было присуще многим деятелям исламской нахды. 
Причины этого заключались в оценке реформаторами 
суфийского мистицизма, как тормозящего фактора в деле 
социальных преобразований, уводившего людей от 
реальности. 


Список использованной литературы. 
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АКБАР HAJDKA®* 


ПРОИСХОЖДЕНИЕ И ИСТОЧНИКИ 
ТЮРКСКОЙ СИСТЕМЫ ВЕРОВАНИЙ 


Açar sözler: Tengri, turk inanclar sistemi, dinler, turk 
islamı. 

Keywords: Tengri, Turkic system of beliefs, Religions, 
Turkic Islam. 

Ключевые слова: Тенгри, тюркская система 
верований, религии, тюркский ислам. 


В центре тюркской системы верований находится 
тенгрианство. Тенгрианство, сформировавшееся на основе 
выраженной религиозной мотивации, явлется системой 
верований, опирающейся на монотеизм. На вершине 
пирамиды тюркской системы верований находится Тенгри 
или Гёк Тенгри (Танры). Под ним находится Йир-Сув (земля 
и вода). На третьей ступени располагается человек, на 
последующих ступенях - животные, птицы и растения. 
Мотивами исконных тюркских верований являются Гек 
Тенгри, Земля-Вода (Йер-Су), Гора-Вершина (Даг-Тепе), 
Камень-Скала (Даш-Гайа) и Дерево (Агадж). Эти мотивы 
верований всегда находили отражение в жизни тюрков, от 
древности и до наших дней. В мировой истории народом 
чаще всего менявшим свою религию были тюрки. Тюрки 


принимали как богооткровенные (вахи), так u 
небогооткровенные религии. Тюрки являлись 
приверженцами, последователями и пропагандистами всех 
религий (иудаизм, христианство, ислам, буддизм, 


манихейство, митраизм, маздакизм, даосизм). 


3 Историк, исследователь, Председатель Национальной Ассоциации 
Исследователей. 
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Тюрки наложили отпечаток на все принятые ими 
религии. Манихейство переживало свой золотой век в 
период Уйгурского каганата. Буддизм посредством тюрков 
превратился в мировую религию. Христианство благодаря 
тюркам избежало исчезновения. Исламская культура 
благодаря и активному участию в ней этнических тюрков 
взошла на вершину мировой культуры. Народом, более всего 
сражавшимся и жертвовавшим собой во имя принятой им 
религии, во всей истории религий также являются тюрки. 
На протяжении более чем тысчи лет основной религией 
тюрков является ислам. Тюрки не ограничились принятием 
исламской религии, они сыграли ведущую роль в 
формировании и развитии исламской культуры. Тюрки 
представляли ислам на протяжении многих веков, на 
азиатском, европейском и африканском континенте. 

Согласно исследователям, тюркская система верований 
происходит от таких верований как тенгрианство, 
шаманизм, ислам, дальневосточные религии, иранские 
религии, христианство, иудаизм, идолопоклонство. Однако 
подобное утверждение - спорно. К примеру, говоря о 
дальневосточных и иранских религиях, то географически- 
территориальный аспект здесь относителен. Так как, в 
формировании этих религий и верований тюрки сыграли 
такую же значительную роль, как народы Китая, Индии и 
Ирана. Не стоит забывать и того, что конфуцианство также 
сформировалось на основе древней тюркской системы 
верований. Теория же, о формировании" древней тюркской 
системы верований (тенгрианства) через прохождение 
этапов тотемизма, анимизма и натуризма не оправдала 
себя. 


^ Faune et Flore Sacrees Dans les Societes Altaiques, Paris 1966, с. 407- 
419; Türk Tarihiin Ana Hatları, İstanbul, Maarif Vekaleti, 1931, с. 45-51; 
Spuler B., “Göktürkler in Dini ve Kültürü Hakkinda Mülahazalar", VIII. 
Türk Tarih Kongresi, Kongreye Sunulan Bildiriler, Ankara 1981, r. II, c. 
660. 
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Согласно Улькену, философия тюрков, в целом, 
охватывает четыре основные особенности; 

1. Характер мышления тюрков реалистичен. Тюрки не 
являются ни, подобно индийцам, нацией погружённой в 
мистические глубины души, ни подобно античным грекам, 
не являются обладателями мировоззренческой системы, где 
всё подчинено круговороту природы и мира, и где 56 
предопределено. 

2. Тюркское сознание является такой формой, которая 
уделяет внимание созданию взаимосвязей между теорией и 
практикой. В этой форме мышления отсутствует желание 
использовать существующий интеллект (муакала) лишь в 
контексте игр разума. 

3. Тюркское мышление, обобщая мысли и понятия, 
склонно приводить их в ясное и чёткое состояние и 
придавать им самую рациональную и простую форму. 
Тюркское мышление обладает именно такой 
рациональностью в понятиях тасаввуфа. 

4. Тюркское мышление направлено на события и при 
встрече с событиями для защиты своего состояния 
сохраняет свою способность получать мгновенные и 
стабильные результаты. Способность оперативного 
сообщения с различными культурами также проистекает от 
этой формы мышления. Отношение тюрков к философии и 
их вклад в неё исторически можно разделить на три 
основных этапа - период мифологии, период после принятия 
ислама и современный период. Тюрки разъясняли мир 
двумя противоположными друг другу, однако, 
дополняющими друг друга принципами. В реальности, всё 
состоит из некоего хаоса - небо отделено от земли, свет - от 
тьмы, женская субстанция - от мужской субстанции, а 
человеческое тело произошло от соединения этих 
противоположных сил. В тюркской космологии разделение 
неба и земли имеет лишь одно состояние и положение. 
Известно, что также как в семье присутствует гармония, в 
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обществе - определённый порядок, так и небо и земля 
приходят в определённое извечное соответствие, согласие. 
Символом неба (танры) становятся луна - отец (ай ата), а 
символом земли - солнце - мать (гюнеш ана). Этот дуализм 
тюркской космогонии, является, скорее, закономерным 
дуализмом, чем противоборствующим дуализмом борьбы 
Ахура Мазды и Ахримана в иранской религиозной системе. 
Это своего рода мышление в контексте инь - янь. Каждая 
вещь имеет свой дух, и эти духи вращаются между небом и 
землёй. Такая форма жизни - это соответствие между 
материей и духом. Насколько земля материальна, настолько 
небо - духовно. В представлениях о единстве Неба - Земли и 
духа - тела, а также вращении духа, мы можем говорить и о 
существовании у древних Тюрков верования 0 
перевоплощении духа (реинкарнации). 

Принимая небо за родину духов и их вращение между 
небом и землёй, можно говорить и о параллельности и 
присутствии этих идей в теории идей Платона. 

Тюрки по новому, и по своему освоили религии, которые 
они принимали. Тюрки явились причиной появления 
понятия «Тюркский ислам» в результате трёх-четырёх 
вековых отношений с мусульманами. Эта особенность 
характерна и для таких богооткровенных религий как 
христианство, иудаизм. Так как, «тюркское христианство» и 
«тюркский иудаизм» не изучены настолько хорошо, как 
тюркский ислам, то и влияние тюрков на эти религии до 
конца не прояснено. 

Источники истории тюркских верований. 

Главным источником тюркского языка, культуры и 
истории верований, несомненно, являются «Орхоно- 
Енисейские письменные памятники». Этот ценный 
памятник является томографией тюркской памяти. Во всей 
общей истории и культуре тюркских народов невозможно 
найти более ценный памятник, чем этот. Эта ценная 
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языковая сокровищница является кодом системы тюркской 
памяти и мышления. ° 

Самым важным документом тюркской системы 
верований является «Ырг Битик». Рукопись из местности 
Дуньхуан (Китай) относится к IX 8617.15 Как известно из 
названия, произведение является гадательной книгой. 
Символы животных, представленные в книге, обрисованы 
очень выразительным стилем. Здесь представленны 67 
повествований о мантических фигурах. Из этих 
повествований 12 - о лошадях, 5 - об оленях (кейик), 4 - о 
высохших руслах рек, З - о тиграх (каплан), 3 - об орлах, З - 
о верблюдах, 2 - o воронах, и ещё 2 - о баранах. Остальные 
повествования - о медведе, дикой свинье, змее, удоде, 
кукушке, волке, корове, тельце, зайце, журавле и об одной 
птице с неизвестным названием.” 

Третьим источником являются «Огузнаме». В эту 
категорию входят Огузнаме на уйгурском, Огузнаме 
Рашидаддина, Огузнаме Али, ' книга «Китаби Деде Коргут» 
и «Шаджарайи-теракиме» Абульгази Бахадыр Хана. 

На четвертом месте - энциклопедическое произведение 
Махмуда Кашгари «Дивани-лугати-т-турк».!9 Это 
произведение является зеркалом тюркской истории. 
Каждая строка этого дивана, считающегося незаменимым 
источником истории тюркских верований, бесценна, так как 
написана в разгаре процесса вхождения тюрков в 
исламскую религию. Другой источник - это «Тайная 
история монголов», которая является не только 


15 Для ознакомления с одним из последних изданий см.:. Orhon Yazıtları 
(Kul Tigin, Bilge Kagan, Tunyukuk), Подгот.: T.Tekin, istanbul 2003. 

16 [rg Bitig. Eski Uygurca Fal Kitabı, Haz. T.Tekin, Ankara 2004. 

17 Roux J.P. Orta Asya da Kutsal Bitkiler ve Hayvanlar, Cevirenler 
A.Kazanvıgil-L.Arslan, Istanbul 2005, c.20. | 

18 Oguz-name yahut Selcuk-name, Yayina haz. N.Asim, Istanbul (без даты). 
19 Genç R., Kaşgarlı Mahmud1a Gore XI. Yüzyılda Türk Dünyası, Ankara 
1997. 
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политической историей, но, в то же время, и совершенным 
хранилищем коллективной памяти.?° 

В изучении истории верований азербайджанских тюрок 
исследователи обращались и ко множеству произведений, 
написанных на арабском и персидском языках. 
Исключительным значением обладают манихейские, 
зороастрийские, христианские и буддистские источники. 
Самую большую сокровищницу истории наших верований 
составляют манакибнаме. Самой большой особенностью 
манакибнаме, считающихся собранием религиозно- 
мистических и легендарных преданий о святых, шейхах, 
муршидах, пирах, является то, что они отражают память 
верований народа такой, как она есть?!. 

Обряды и церемонии, сказки, пословицы и поговорки, 
баяты, сказания, песни, дастаны, накопленные в памяти 
через устное творчество азербайджанского народа также 
равны достоверным документам в деле изучения истории 
наших верований .2? 

Некоторые образцы литературы дивана также входят в 
эту категорию. К примеру, Диван Шаха Исмаила Хатаи 
является, своего рода, поэтическим выражением 
кызылбашского верования. В диване Хатаи нашли своё 
отражение, можно сказать, почти все аспекты системы 
кызылбашских, алевитских и бекташистских BepoBaHHH.^ 


2 Monqolların gizli tarixi (Mangol-un Ni uça Tobça an, Yuan Chao Pi-shi), 
Автор перевода на азербайджанский язык, выполненного на основе 
тюркского, русского и немецкого изданий, а также предисловия: 
Р.Аскер, Баку, 2011. 

^ Для общей оценки манакибнаме см.: Ocak А.У., Alevi ve Bektasi 
İnançlarının İslam Öncesi Temelleri, İstanbul 2003, (4-ое изд.). 

> Babayev I-Efendiyev P., Azerbaycan şifahi xalq ədəbiyyatı, redaktor: 
M.H.Təhmasib, Bakı 1970. 

3 Для ознакомления с первым научно-критическим текстом дивана 
Шаха Исмаила Хатаи, см.: Sah İsmail Hata'i Külliyatı (Türkce Divani, 
Nasihat-name, Deh-name, Tuyuglar, Kosmalar, Geraylılar, Varsagilar ve 
Bayatılar), Giris ve Eklerle Yayına Hazırlayanlar B.Cavansir-E.N.Necef, 
Istanbul 2006. 
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Произведения Вирани, Насими, Гайгусуз Абдала, Юнуса 
Эмре и других поэтов также имеют эти особенности. 

При изучении истории тюркских верований нельзя 
забывать о памятниках тюркской материальной культуры. В 
эту категорию входят пиры, дергяхи, святилища, кладбища, 
оджаги, святые камни, следы, считающиеся священными 
(следы ног, рук, коленей, лба человека либо какого-либо 
другого живого существа). 

Историзм тюркских верований. 

Первым современным исследователем истории тюркских 
верований является В.В.Радлов. Его произведение «Из 
Сибирии», являющееся богатым сборником материалов, 
собранных во время путешествий в тюркских странах, 
похоже на одну из последних рукописей, хранящих память 
древности, попавшую в наши руки.” Под влиянием 
произведения В.Радлова в историографии надолго 
закрепилось мнение о том, что древним верованием тюрков 
являлся шаманизм. Эта мысль до сих пор не теряет своих 
позиций. 

Первые современные исследования по истории тюркских 
верований начинаются с А.Гусейнзаде и 3.1 6158715113. Эти два 
идеолога предприняли попытку провести параллели между 
доисламскими и послеисламскими верованиями тюрков. В 
своих работах, носящих больше идеологический характер, 
они выдвинули также ряд важнейших проблем, привлёкших 
внимание в научной среде. 

Автором первых серьёзных научных и обоснованных 
работ по теме тюркской системы верований был 
М.Ф.Кёпрюлю. Ero труды послужили тому, что 
господствующие в данной сфере подходы, выдвинутые 
европейскими учёными (Жозеф де Гинес, А.Вамбери, 
В.Томсен, В.Радлов, Кл.Кахен, В.В.Бартольд), поменялись, 
что обусловило важность решения этой проблемы в свете 


^ Radloff W., Blatter aus Sibirien, Leipzig 1892, vol 1-11. Перевод Ha 
турецкий язык, см.:. Radloff V., Sibiryadan, перевод: A.Temir, Ankara 
1954-1957, T. I-II. 
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системы тюркской системы верований. Кепрюлю поместил в 
центр не шариатский, не официальный (государственный) и 
не школьный (мадраса) подходы, а народное верование.?? 

Подход Кёпрюлю был c большим успехом продолжен 
И.Меликофф и А.Й.Оджаком. Исследование И.Меликофф 
об Абу Муслиме Хорасани ценно с точки зрения изучения 
процессов, происходивших во время формирования 
исламской веры y тюрков.?7 Работы А.Й.Оджака о тюркском 
суфизме сыграли ведущую роль в более основательном 
изучении проблемы. В частности, его ценная монография о 
тарикатах бабаийя и каландарийя крайне важна для 
изучения этапов развития понятия «тюркский народный 
ислам».?8 

Достаточно ценными в деле изучения тюркской 
доисламской системы верований являются исследования 
Ж.Р.Ру. Не должны остаться в стороне от внимания и 
работы самого крупного исследователя тюркской 
космологии Эмель Эсина.? За последние двадцать лет в 
Европе и в Турции велось множество научных исследований 
на эту 3 


> Köprülü F., Türk Edebiyatı'nda Пк Mutasavviflar, Ankara 1966; Köprülü 
F., Türk Tarih-i Dinisi, Istanbul, 1341. 

26 Melikoff 1., Uyur idik Utardilar (Alevilik-Bektasilik Arastırmaları), cev. 
T.Alptekin, istanbul 1994; Melikof I., Hacı Bektaş: Efsaneden Gerçeğe, çev. 
T.Alptekin, İstanbul 1998; Ocak A.Y., Alevi уе Bektaşi İnançlarının İslam 
Öncesi Temelleri, İstanbul 2003 (4-cü nşr); Ocak A.Y., Osmanlı Toplumunda 
Zındıklar ve Mülhidler (15-17. Yüzyıllar), İstanbul 1999 (2-ci nşr); Ocak 
A.Y., Osmanlı İmparatorluğunda Marjinal Sufilik Kalenderiler (XIV-XVII. 
Yüzyıllar), Ankara 1999. 

7 Melikoffİ., Abu Muslim, le Porte-Hache du Khorasan, Paris 1962. 

Ocak A.Y., Babailer İsyanı (Aleviliğin Tarihsel Altyapısı yahut Anadolu da 
Islam-Türk Heterodoksisinin Teşekkülü), Istanbul 2000 (3-cü nşr.). 

? Roux J-P., Türklerin ve Moğolların Eski Dini, Türkçesi A.Kazancıgil, 
İstanbul 1998. 

* Esin E., Türk Kozmolojisine Giriş, İstanbul 2001. 

31 Şeker F.M., İslamlaşma Sürecinde Türklerin İslam Tasavvuru, Marmara 
Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü İlahiyat Bilim Dalı Doktora Tezi, 
Istanbul 2008. 
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В нашей стране тюркская (азербайджанская) система 
верований He исследовалась.?? Так как, в советское время 
верования являлись исследовательской сферой и предметом 
мифологии и фольклористики, они не изучались как 
самостоятельная область. В сфере мифологии и 
фольклористики можно отметить произведения 
Ю.В.Чеменземинли*®, М.Г.Тахмасиба, “* М.Сейидова, 
А.Шукюрова 25 56 

В сфере мифологии самое значительное произведение, 
подготовленное в Азербайджане, принадлежит А.Аджалову 
(Аджалоглу). Его произведение «Тексты азербайджанской 
мифологии» и введение, написанное к нему - важный шаг к 
исследованиям сфере азербайджанской мифологии, 
являющейся частью тюркской мифологии.?' 

Происхождение тюркской системы верований. Теория, 
которая оценивает тюркскую систему верований на основе 
шаманизма, начала терять свою актальность начиная с 
середины ХХ века, и на её место пришла теория о 
тенгрианстве или Гёк Танры, как о древнем веровании 
тюрков. По теории шаманизма, тюрки пришли к 
монотеистическому тенгрианству в результате эволюции, 
произошедшей на этапах шаманизма. Основным фактором 
появления этой теории явилось сильное взаимовлияние 
шаманизма и тенгрианства. Однако существование 
32 Мирза Казем-Бек, «Мифология персов по Фирдоуси», Баку, 1985, с. 
306-318. 

33 Comonzominli Y.V., Oserleri, Baki 1977, т. III, с. 62-74. 

34 Докторская диссертация “Сезонные и обрядовые песни” 
М.Г.Тахмасиба - первая работа в области истории верований в 
Азербайджане. 

3 Seyidov M., Azerbaycan xaglgının mifik təfəkkürünün qaynaqları, Baki 
1976; Seyidov M., Azərbacyan xalqının soy kökünü düşünərkən, Bakı 1989; 
Seyidov M., Kam, şaman və onun qaynaqlarına ümumi baxış, Bakı 1994. 

36 Bayat F., Mifolojiye Giriş, Çorum 2005. 

37 Azərbaycan mifologiya mətinləri, Arif Acalov, Bakı 1988. 

35 Зия Гекальп дал название «тойонизм» древней системе верований 
тюрков. Однако название тойонизм более известно как буддизм. 


Ф.Кёпрюлю также отводил значительное место понятию «шаманизм». 
А.Инан, оценивавший тюркскую систему верований с позиций 
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глубоких и коренных обоснований того, что основой 
тюркской системы верований является тенгрианство, 
выдвинуло мысль о том, что шаманизм распространился 
среди тюрков позднее. 

В центре шаманизма находятся верования и религиозные 
обряды, осуществляющиеся посредством особых лиц в этой 
религии, называющихся камами или шаманами. Благодаря 
исследователю религиозных верований тюркских народов 
Сибири В.В.Радлову, который назвал эту систему верований 
шаманизмом, эта теория быстро рапространилась, и стала 
господствовать мысль о шаманизме, как об основном 
доисламском веровании тюрков. Тогда как, мысль о том, что 
тюркская система верований ограничивается шаманизмом, 
ошибочна. Впервые против этой мысли выступил 
П.В.Шмидт. В своих исследованиях, посвящённых гуннам, 
он выдвинул теорию о том, что с древних времён среди 
тюрков господствующей системой верований являлся культ 
Гёк Танры. 3 Согласно Х.З.Улькену, древние тюрки 
«обладали дуалистским, однако соответствующим правилам 
гармонии, верованием о небе и земле». Выступая против 
мысли о шаманизме, Улькен выдвинул идею о монизме 
верования древних тюрков, и о том, что именно по этой 
причине они с лёгкостью восприняли ислам.“ 

Проблему тюркских верований, зиждящихся Ha 
основании универсализма u дуализма, впервые 
основательно изучил Эмель Эсин. Основываясь на 
существующих письменных источниках, Эсин выдвинул 


шаманизма, для обоснования своей мысли, определяет следы 
присутствия шаманизма у тюрков, принявших ислам. О.Туран, 
являвшийся защитником идеи тюркско-исламского синтеза, считает 
шаманизм доисламским верованием тюрков. 

? Schimidt P.W., “Eski Türkler'in Dini", Tercüme S.Buluc, TDED, XIII, 
1964, c. 75-90. 

^ Ulken H.Z., “Anadolu Orf ve Adetlerinde Eski Kültürlerin izleri", IFD, 
XVII, 1969, c. 1-29. 
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идею о том, что первой культурой, созданной тюрками в 
мировой истории, являлась культура Чу.“ 

Религия Гёк Танры (тенгиранство). 

Первым словом, зафиксированным в письменных 
источниках на тюркском языке, является слово Танры.“ 
Тенгрианство является религиозной системой, состоящей из 
культа Гек Танры, природы и предков. Неверно 
отождествлять верование Гёк Танры с якутским“ и 
алтайским шаманизмом. Хотя в древнем тюркском 
веровании и говорится об «извечности неба и земли», эти 
два принципа не выражены через одно название. Танры же, 
не выражает «небо и землю» полностью а, напротив, 
считается их творцом. В тюркских памятниках находит 
место мысль о том, как «вверху было сотворено голубое 
(гёк) небо (танры), внизу - бурая (йагыз) земля, и между 
ними - человек».““ Здесь, «гёк танры вверху» выражает He 
напрямую бога (танры), а «голубое небо». Таким образом, 
если небо обозначалось, порою, как «гёк танры», то Танры в 
значении бога обозначалось отдельно. Однако в тюркских 
письменных памятниках не отражена концепция творения, в 
контекте «сотворения из небытия». В выражении «Как 


^! Существовавшая, приблизительно, в период 1050-250 гг. до H.3., 800- 
летняя история культуры Чу не была исследована системно. Теория о 
тюркском происхождении Чу нашла научное подтверждение в трудах 
В.Эберхарада. В китайских источниках этот народ, именовавшийся Ча, 
Джоу или Чоу, положив в1050-1027 гг. до н.э. конец государству Шанг 
в Китае и, захватив регион, создал своё централизованное государство. 
Основной родиной народа Чу являлся регион Шаньси, где проживали 
тюркские племена. Предполагается, что легендарный правитель Чу - 
Яонун умер в 2188 г. до н.э., так как, в этот период Чу возглавил ero 
сын Пу-чу (2188-2160 до H.3.). Если принять во внимане, что первая 
информация о Чу относится к 2200 до н.э., то их переселение в 
Северный Китай должно приходиться на несколько ранние даты 
(приблизительно, между 2300-2200 гг.). См.: Ших-чи, Пекин 1962, с. 16. 
42 Слово Танры проходит и на шумерском (дингир) и на одном 
китайском надгробии, относящемся к XI веку до н.э. (тэнг-ли). 

^ Так как, якуты называют бога Тойоном, эта религия, считаясь 
древней тюркской религией, была названа тойонизм. См.: Ögel B., Türk 
Mitolojisi, Ankara 1971, с. 430-431. 

“ Orhon Abidleri, Haz. M.Ergin, Istanbul 1970, c. 51. 
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Тенгри - побывавший на небе (тенгри) - Тюркский Билге 
Хаган», имеющем место в тюркских источниках, на первый 
план выводится мысль о тюркских правителях, обладающих 
божественным могуществом.“ Эта мысль составляет основу 
«веры тюрков в то, что власть у них священна». Это понятие 
является основным фактором в рождении как культа земли 
(йер), так и предков. Таким образом, по причине создания 
творений на земле и получения божественного счастливого 
благословения от природы и Гёк Танры, предки считались 
священными. В таком случае, Гёк Танры, природа и предки, 
составляющие основу религии тенгрианства, В 
действительности, должны считаться составными частями 
одного содержимого.“ 

На древних тюркских надгробиях в контексте понятия 
творца особым образом упоминается имя «Танры». Эти 
понятия ясно находят своё отражение в изречениях, 
подобных: «Так как, Танры дал им силу, воины отца нашего 
хагана были как волки», «Так повелел Танры, что имевшие 
богатство, остались без богатства, имевшие хагана, остались 
без хагана», «Пока не низвергнуто небо (гек) /Танры/», 
«Наверху Танры, священный Йер-Су».* Основная причина 
того, что тюрков считали шаманистами, является то, что 
частью троичного содержания тюркской системы верований 
является культ природы. Однако в отличие от шаманизма и 
тотемизма, у тюрков не поклонялись силам природы. В 
действительности, культ природы подчинялся двоичной 
системе земли (йер) и неба (гёк). Тюрки верили в тайные 
силы всех живых и неживых творений природы. Можно 
даже сказать, что в тюркской системе верований нет 
неживых творений. У всего существующего есть ۳ 

Митраизм. Истоки происхождения митраизма 
неизвестны. Считается, что центр этой религии находился в 


^ Orhon Yazıtları, Haz. T.Tekin, Ankara 1988, с. 2-3. 
4% Esin, Türk Kozmolojisine Giriş, c. 61-62. 

47 Orhon Abideleri, Engin nsr., c. 53, 54, 68. 

48 Ocak, Alevi ve Bektasi Inanclarinin, с. 64-65. 
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Средней Азии. Мысль об арийском (индоевропейском) 
происхождении этой религии спорна. Tak как, некоторые 
основы митраизма, находящие место в тюркской системе 
верований отсутствуют в верованиях индоевропейских 
народов. Мысль о происхождении имени Митра от корня 
(михр-мехр), в значении «друг, ясность» также является 
спорной. Митра, представленный в Авесте ангелом, в 
индуизме является богом. Митраизм, повлиявший на все 
крупные религии, более всего оказал влияние на 
христианство и ислам. Описания в исламе «Судного дня 
(киямат), моста сират, мира барзах, рая (джаннат), ада 
(джаханнам), меры весов справедливости (мизан), 
вознаграждения (саваб), греха», а также схожих понятий в 
христианстве тесно связаны с митраизмом. Верование, 
признающее Митру за посредника между богом и людьми, 
превратилось в алеви-бекташи-кызылбашских верованиях в 
«Имама Али». Али в кызылбашском веровании занял место 
Митры. Влияние митраизма во взглядах на имама Али в 
шиитском мазхабе очевидны. В шиизме объединение 
образов Али и Митры явились причиной появления понятия 
«Михри Али». 

Даосизм. Основателем религиозно-философской 
системы китайского происхождения - даосизма был Лао 
Цзы °’. 

Придворный чиновник Лао Цзы, под конец своей жизни 
ставший аскетом, посвятил её остаток освоению мудрости. 
В китайских источниках также сообщается, что он уехал в 
Туркестан и являлся прадедом Мани. Книга даосизма 
называется «Дао Дэ Цзин» - «Канон о Пути и Благой Силе». 
Однако ясно, что она не принадлежит Лао Цзы. Книга, 
состоящая из 81 главы и 5 тысяч выражений, в целом, 
повествует о Дао и Дэ. Каждый из терминов выражает 


^ Некоторые считают его также учителем Конфуция. Предполагается, 
что он родился в 604 или 571 году 0 ۰ 

5 Eberhard W., Cin Tarihi, çeviren N.Ulugtug, Ankara 2007 (4-cü nşr.) с. 
49. 
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политический, социальный, метафизический и этический 
аспекты одного Закона. В буквальном смысле Дао означает 
«дорога, истина, способ и прямой путь», в переносном 
смысле же, «начало вселенной». Дэ - означает «благо, 
дородетель, благая сила». В действительности, Дэ - 
является проявлением Дао в человеке. 

Конфуцианство. Конфуций (Кун-цю), которого 
называли кунг-фу-цзю (мастер Кунг) родился в 551 году до 
н.э. в семье представителей средней знати. Ero «Люнь Юй» 
(«Беседы Конфуция») были превращены его учениками в 
религиозно-философскую систему. Книга «Люнь Юӣ», 
прославляющая в первую очередь, государственное 
управление, этику, социальную систему, религию и 
идеального человека, является, своего рода, поиском 
идеального общества.” Называть конфуцианство, 
считающееся одним из трёх традиционных религий Китая, 
религией полемично. Его единственной целью является 
формирование образа мышления, приобщающего 
государство к первоначальному административному 
устройству." В основе конфуцианской философии лежит 
мысль о позитивном восприятии мира. Конфуций, 
отстаивающий идею морально-нравственного 
усовершенствования мироздания через этическое 
воспитание и благочестие, в действительности не являлся 
сторонником ни религии, ни философии, ни мифологии. 
Прославляющее понятие идеального общества, 
конфуцианство позиционирует себя как «путь». Это 
срединный путь между небом и землёй (Дао). Конфуций 
выражает мысль, о существовании прямого сообщения и 
влияния между небом и человеком. Он выдвигает идею о 


51 С большой вероятностью, беседы Конфуция, записанные в виде 
заметок его учеников, являются неполными. В Китае, в период 
империи Хань (до н.э.206-220 н.э.) существовали три различные книги 
«Люнь Юй». 

? Eberhard, Cin Tarihi, s. 48; Schimmel, Dinler Tarihi, с. 20. 
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наступлении хаоса в момент, когда человек отклоняется от 
предустановленного для него порядка. 

Основной причиной, по которой конфуцианство заняло 
своё место в тюркской системе верований, является то, что 
эта мысль, опирается на концепцию природы. И даже, 
теория «избранных» конфуцианства, повлиявшая 
посредством тюрков на манихейство, является идентичной 
теории «избранничества» у Мани. Это понятие, посредством 
манихейства, посужило возникновению концепции «хавас» в 
исламской философской мысли и тасаввуфе. Конфуций 
относит законы, порядок и систему к высшей прослойке. 

Буддизм. Сидхарта, прозванный Готама родился в 
городе Капилавасту в Северной Индии в 560 году до H.3., в 
семье со скифскими корнями. Отец его был представителем 
скифской знати. Религиозная система, созанная Буддой 
опирается на мистическую основу. Представление о 
четырёх благородных истинах является путём к спасению от 
мирских тягот и мучений. Согласно Будде, рождение - это 
страдание, и это страдание подавляется такими 
страданиями, как желания (чувства, страсть), старость и 
смерть. Конца этим страданиям нет и, пока человек живёт в 
этом мире, страдание будет продолжаться. Человек может 
избавиться от страданий лишь, отказавшись от желаний. 
Конец страданиям приходит лишь при достижении 
Нирваны. Нирвана - это место (состояние - прим. Ред.), где 
нет физического тела. В буддизме нет понятия единого 
бога. Здесь, существует иерархия богов, система божеств, 
ангелов и божественных сущностей. Путь к спасению в 
созерцании. В буддизме нет молитв и мольбы, при этом 
существует путь к спасению через самопознание.? 

Перед восприятием ислама тюрки находились под 
обширным влиянием буддизма. Особенно сильное влияние 
буддизма испытали суфийские центры тасаввуфа с центром 
B Хорасане. Тарикаты маламийя, калантарийя, а также 


53 Tümer С., Kücük A., Dinler Tarihi, Ankara 1997, с. 159-202. 
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кызылбаши и бекташийа, оказавшие сильное влияние на 
исламские массы в Хорасане, Азербайджане и в Анатолийи, 
вплели верования, полученные через буддизм, в систему 
тюркско-исламских верований. Такие понятия, 
присутствующие в тюркском тасаввуфе, как танассух 
(реинкарнация), хулул (инкарнация), обретение новой 
формы жизни (метаморфоз), полёты (левитация) берут свои 
корни, напрямую, из буддизма. Буддизм оказал влияние на 
хуррамизм, хуруфизм, бабаизм, алевитство, кызылбашство, 
неотъемлемо присутствуя B их составляющих." 

Шаманизм. Мысль о том, что шаманизм является 
древней системой тюркских верований, актуализировал 
В.В.Радлов. Шаманистское мышление тюрков и народов 
мира было широко исследовано Г.Ниорадзе, А.Охлмарксом, 
Д.Зелениным, М.Басиловым и М.Элиаде.? Множество 
проведённых исследований до сих пор до конца не 
определили истоки происхождения шаманизма. Несмотря 
на то, что он признан одной из самых древних систем 
верований, название шаман встречается впервые лишь в [Х 
веке на китайском языке в летописи периода династии Тан. 
В XI веке этот термин был использован в исламских 
источниках посредством Ибн Сины и Марвази. Этимология 
слова неизвестна. Название шаман, попавшее в русский 
язык через тунгусов, позднее, перешло в европейские 
языки. Долгое время слово считалось TYHTYCCKUM. 
Предполагается, что слово шаман, обозначающееся как 
ужун у якутов, бёгю и удаган у монголов, и кам у других 
тюркских народов, является аналогом слова саман на 
среднеиндийском языке пали.” Классические источники 


54 Ocak, Alevi уе Bektasi, 183-237. 

55 Более подробно, см.: Eliade M., Şamanizm, çeviren İ.Birkan, Ankara 
1999; Perin M., Samanizm, ceviren B.Arıbas, Istanbul 2003; Drury N., 
Samanizm, ceviren E.Simsek, Istanbul 1996; Demir A.F., Cmak N.A., 
Saman ve Turk Dünyası, Istanbul, 2009. 

°° Nemeth J., “Uber den Ursprung des Wortes Saman und einige 
Bemerkungen zur turkisch-mongolischen Lautgeschichte”, Keleti Szemle, 
vol. XIV, 1-2, Budapest 1913, c. 240-249; Eliade, Samanizm, c. 22; Ogel B., 
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разъясняют это слово в значении «колдун». Тюркские 
верования - как шаманизм основательно исследовал 
А.Инан. Однако, как становится ясно из исследований 
А.Инана, в тюркской системе верований содержится 
чрезвычайно много свойств, несоответсвующих шаманизму. 
Акцентирующий на этом аспекте внимание Г.Танью 
категорично заявляет, что «у тюрков нет такой религии как 
шаманизм». Согласно его мысли, нет ни религии шаманизм, 
ни религии KaM.” 

Хотя, один из крупнейших исследователей тюркской 
системы верований Ж.П.Ру и не называет тенгрианство 
шаманизмом, но не опровергает у неё наличие схожих с ним 
черт, и считает это не религией, а своего рода, образом 
жизни. В исламских источниках шаманизм проходит как 
шаманийиун, шеменан, шемениийа-саманиййа и под 
другими схожими названиями.” В памяти тюрков 
Туркменистана, XopacaHa, Азербайджана и Анатолии суть 
понятия шаман закрепилась в словах бакши/бахши. 

У туркменов это название используется и в значении 
ашуг. ‘Тогда как, анатолийские тюрки воспринимают 
значение этого слова как озан, в Азербайджане словом 
бахыджи, обозначают гадателей и гадалок. 

Шаманизм - это система религиозных ритуалов, в центре 
которой находится фигура или персона шамана. Основными 
признаками и особенностями шамана являются: 

Колдовство; 

Излечивание болезней (по этой причине древние тюрки 
называли их -отачи-); 

Сообщать информацию из невидимого, сокрытого мира 
или из будущего; 


Türk Kültürünün Gelişme Çağları, İstanbul 1998, c. 313. 

” Tanyu H., Türklerin Dini Tarihçesi, İstanbul 1978,c.8. 

58 Roux J.P., Orta Asya Tarihi ve Uygarlık, Istanbul 2001, с. 59. 

5° Şeşen R., İslam Coğrafyaçılarına Göre Türkler ve Türk Ülkeleri, Ankara 
2001,c. 199. 
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Владение мистической методикой покидать своё тело и 
возвращаться в него; 

Возноситься верхом на лошади на небо и осуществлять 
контакт с Танры; 

Управлять силами природы; 

Демонстрировать устойчивость к огню; 

Воскрешать мертвых животных из костей их скелета; 

Организовывать женско-мужские церемонии; 

Сражаться с деревянным мечом; 

Все эти перечисленные особенности встречаются на 
последующих этапах тюркской системы верований. В 
тюркско-исламском мистическом мышлении шейхи, 
мюриды, суфии, святые, дервиши, калантары и кызылбаши 
обладали всеми этими особенностями, присущими 
шаманам. 

Манихейство. Религия, созданная деятелем скифско- 
парфского происхождения Мани (ум. в 276 г.), являющаяся, 
своего рода, синтезом христианства, буддизма, 
тенгрианства, зороастризма, митраизма. Манихейство, в 
центре которого находится гностический образ мышления, в 
синкретической форме объединил в себе древние 
мессопотамские и анатолийские верования. Манихейство 
является «парфянской трактовкой» христианства. Мы 
считаем, что согласно источникам, чувствуется большое 
влияние манихейства Ha тюркскую систему верований. 

Христианство. Тюрки познакомились с христианством 
на территории Парфии (250 до н.э. 224 н.э.). Так как 
парфянское христианство было христианством близким 
откровению, полученному Иисусом, оно всегда отвергалось 
западным христианством. После смерти Иисуса, в 
особенности, с начала 70-ых годов Парфянское государство 
открыло двери изгнанным из Рима христианским массам и 
оказало им покровительство. Это послужило причиной 
скорого распространения христианства в Парфии. Парфия 
стала прибежищем и для гностико-монотеистических 
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течений (несторианство, арианство, бардайсанство, 
татианство, маркионизм) возникших внутри западного 
христианства. 

Высока вероятность скифско-парфянского 
происхождения одного из апостолов Иисуса - Фаддея. 
Фаддей, чьё имя лишь один раз упоминается в 
синоптической Библии, ушёл из Урфы в Иерусалим (Кудс), и 
являлся, поначалу, учеником Иоанна, а затем Иисуса и, он 
был включён Иисусом в число 12 апостолов. Отмечается, 
что между 44-60 гг. он жил в Парфии и пропагандировал 
христианство.5° 0 благополучной миссионерской 
деятельности Фаддея в Парфии можно узнать по 
уважительному отношению к нему знатных парфянских 
семей в Эрбиле (родина иракских туркоманов) после его 
смерти. Татиан (110-180) и Бардайсан (154-222) прибывшие 
в Урфу для получения христианского образования также 
являются выходцами из семей парфянской знати. Татиан и 
Бардайсан, верившие в единство христианства и 


60 Историки армянской церкви называют его основателем армянского 
христианства и претендуют на статус армянской церкви как 
апостольской. Однако сирийские источники подтверждают прибытие 
Фаддея в Мессопотамию. Единственным источником, содержащим 
сведения об апостоле Фаддее, является трактат «Апокриф о делах 
Фаддея». В этом произведении сообщается о том, что апостолом, 
исцелившим короля Урфы  A6rapa по повелению Иисуса, и 
распространившим христианство в Урфе, был апостол Фаддей. Как 
армяне, так и сирийцы относят истоки своего христианства к Фаддею. 
Однако армян в этот трактат включил Моисей Хоренаци. В варианте 
трактата Евсебия, относящемся к 340 году, повествуется о 
христианизации Фаддеем Урфы. Сирийские источники опровергают 
армянские претензии. Сирийские источники сообщают о том, что 
Фаддей и Варфоломей после Урфы направились в Мессопотамию, и 
пропагандировали христианство в Диярбакире, Эрбиле и Нусайбине. 
Передаётся, что оба апостола были убиты вместе. См.: Моисей 
Каланкатуйский, История Албании, перевод З.Буниятова, Баку, 2006, с. 
20; Cross F.L., Livigstone E.A., The Oxford Dictionarty of the Chistian 
Church, Oxford Universiry Press, New-York 1989, c. 5; Günel A., Türk 
Süryanileri Tarihi, Diyarbakir 1970, c. 90, d. 
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гностицизма, считаются основоположниками сирийской 
религиозной литературы .°! 

Иудаизм. Среди тюрков распространился также и 
иудаизм. Считается, что иудаизм являлся официальным 
вероисповеданием Хазарского  karaHaTa.? Существуют 
сведения о том, что в на территории Гуннского каганата, в 
областях между Шабраном и Дагестаном жили иудеи. 

Заключение: 

Тюрки в массовом порядке приняли ислам B VII-XI века. 
До этого периода тюрки не колебались в установлении 
контактов со всеми религиями и даже принимали эти 
религии на государственном уровне. Уйгурский каганат 
официально объявлял буддизм, манихейство и христианство 
официальными религиями. Отмечается, что хазарами был 
официально принят иудаизм. Каганат Тоба/Табгач - 
официально объявил буддизм своей религией. Балх 
Тигинский каганат также объявил буддизм официальной 
религией. Ислам впервые был объявлен официальной 
религией Волжско-Болгарским государством (920 годы), а 
затем Караханидами (в 943 г.). Оба эти государства 
находились за пределами исламского географического 
ареала. До них был образован ряд таких мусульманских 
тюркских государств в пределах геграфии ислама, как 
Саджиды, Тулуниды, Ихшидиды, Симджуриды, Газневиды. 

Приняв ислам, тюрки сохранили и свои прежние 
системы верований, и придали своим древним верованиям 
новую форму и образ в рамках исламской религии. Это 


61 “Жизнь человека”, написанная Татианом на сирийском языке, долгое 
время читалась сирийцами как “Сирийская Библия”. Как Татиан, так и 
Бардайсан оказали сильное влияние на Мани. Cm.: Mor Ignatius Ш 
Yakub, Tarix el-keniset os-süryanoyyet al-Antakiyya, Beyrut 1953-1957, c. I, 
s. 128-129, 167-168. 

5? Об иудаизме хазар cM.: Dunlop D.M., History of the Jewish Khazars, 
Princeton 1955. 

$$ Северо-Кавказский Гуннский каганат является предшественником 
Хазарского каганата. См.: Golden P., Hazar Çalışmaları, çev. E.Ç.Mızrak, 
Istanbul 2006, c. 297. 
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влияние было настолько велико, что обусловило 
возникновение и внутреннее содержание понятия 
«тюркский ислам». Можно сказать, что тюрки включили в 
своё собственное представление об исламе символы, мотивы 
и коды всех своих прежних религиозных форм верований. 
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65 ЛЕТ В НАУКЕ * 


Институт Философии Национальной 
Академии Наук Азербайджана отметил 
юбилей выдающейся исследовательницы 
истории философии Солмаз ханум 
Рзакулизаде. 


Исследования и исследователи, известно, бывают 
разные, но все они в чём-то схожи. Они - одни более, другие 
менее, но - похожи друг на друга. Исследования же, Солмаз 
Рзакулизаде приближаются к определению «уникальные». 
Время, энергия, душевные силы, которые она тратила на 
написание небольшой статьи, превышали затраты времени 
и сил иных авторов, успевавших за это время выпустить 
несколько монографий, статей, дать интервью для печати и 
T.I. 

В течение долгих лет C. Рзакулизаде, подобно 
ювелиру, учила молодёжь «огранке камня» и без устали 
работала сама. Без устали, не испытывая удовлетворения, 
десятки раз рассматривая предмет своего исследования в 
различных ракурсах, она проверяла и перепроверяла то, в 
чём была уверена. Tak, в течение долгих лет создавались 
произведения - шедевры исследовательского мастерства, 
произведения, которые сегодня - к юбилею автора, без её 
ведома и желания, подготовили к переизданию её ученики 
и товарищи по работе. 


* Автор статьи - гл. н. сотр. отд. «Истории философии и 
общественной мысли» Института Философии НАН Азербайджана, 
главный редактор журнала «Проблемы восточной философии», 
д.филос.н. Зумруд Кулизаде. 
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Необычная скромность и непритязательность роднят 
автора этих публикуемых сочинений с уходящими в пещеры 
от мирской суеты героями её исследований. 

Солмаз Рзакулизаде работала, не ожидая наград. Она 
отказалась защищать докторскую диссертацию, отказалась 
получить степень доктора наук по 2 
опубликованных работ, что неоднократно предлагалось ей 
со стороны руководства Института Философии Академии 
Наук Азербайджана. 

Что же, это было? Неизмеримая скромность или 
гордыня? Не берусь судить. Но могу сказать одно: 
немногие, а может быть никто не был способен на подобное, 
кроме этого уникального автора уникальных исследований. 

В творчестве Солмаз ханум читателю открывается 
множество миров: 

* мир истории классической духовной культуры региона 
исламского Востока, мир азербайджанской духовной 
культуры, в течение многих веков представлявший 
органическую часть названной региональной культуры; 

* мир азербайджанских мыслителей, признанных 
гениями мировой культуры; 

* мир азербайджанской философии, который изучали ещё 
древние греки и её признанных историей мировой 
духовной культуры поэтов - философов и мыслителей - 
Бахманяра и Хагани Зандждани и энциклопедистов 
Востока Х века; 

* мир, который Баба Кухи увидел, уйдя в пещере, a 
Махсати воспела как обитель земных страстей; 

* мир казнённых за свои идеи Айн ал-Кузата Мийанеджи 
и Шихабаддина Сухраварди, а также более поздних 
мыслителей - Шамса Табризи, Насираддина Туси, 
Мухаммада Табризи, мир Аббаскули Ага Бакиханова, 
который пытался изменить его путём просвещения и, 
наконец, 
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• мир Солмаз Рзакулизаде, в котором она умеет жить и 
творить, оставаясь собой и только собой. 

У нее нет высоких, заслуженных ею степеней и званий, 
но есть ореол неповторимости, неповторимости во всём - 
ореол, которым не могут похвастаться многие 
благополучные исследователи мира сего. 

Не верится в перевоплощения. И, тем не менее, думаю 
и не могу представить, во что перевоплотится в будущем 
бессмертная душа Солмаз. 

Может читатель её сочинений, в отличие от меня, будет 
более догадлив. Однако чтобы догадаться, он должен 
прочесть её книги, воплотившие в себе высокий интеллект и 
ранимую душу автора; книги, которые просвещали автора, 
пока она их писала, и просветят читателя, когда он будет 
читать их, и позже, когда оставят в его душе след об 
истории культуры, которой он сопричастен. 

В книгах Солмаз ханум Рзакулизаде представлен ряд 
малодоступных современному читателю произведений 
Средневековой духовной культуры исламского региона и, в 
частности, истории философии Азербайджана, написанной 
ею на основе скрупулезного научного анализа рукописных и 
опубликованных памятников истории культуры, а также 
исследовательской литературы на азербайджанском, 
арабском, персидском, турецком, английском, французском, 
немецком, русском и других языках. 

Произведения Солмаз ханум Рзакулизаде созданы на 
протяжении многих лет, но в них нет фальсификаций в 
угоду конъюнктуре. Это - не в характере автора. Автор 
могла ошибаться, что, к сожалению, свойственно человеку. 
Однако, даже ошибаясь, она не теряла уважения к Истине и 
себе. 
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Видный учёный, неутомимый 
исследователь 
Эльмира Заманова* 


Эльмира Заманова родилась 9 апреля 1933 года в городе 
Баку. 

В 1954 году она окончила философский факультет 
Московского Государственного Университета имени 
М.В.Ломоносова. 

В 1958 году Эльмира Заманова приступила к работе в 
должности младшего научного сотрудника в секторе 
Философии (ныне: Институт Философии) Национальной 
Академии Наук Азербайджана. В 1965 году она защитила 
кандидатскую диссертацию (по специальности «Эстетика»). 
В 1967-1990 гг. она трудилась в должности старшего 
научного сотрудника в Институте Востоковедения 
Национальной Академии Наук Азербайджана. 

В 1990 году она всупила в должность ведущего научного 
сотрудника, а затем, заведующего отделом в Институте 
Философии и Права НАНА. В 1991 году она защитила 
докторскую диссертацию и получила должность главного 
научного сотрудника. В 1960-1962 гг. она работала 
преподавателем на кафедре Философии АГПИ им. 
М.Ф.Ахундова, в 1964-1967 гг. - старшим преподавателем Ha 
кафедре Философии Института Нефти и Химии им. 
М.Азизбекова. 


+ Автор статьи - ответственный секретарь журнала «Проблемы восточной 
философии», д.филос. по философии Рахиль Наджафов. 
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Автор многочисленных научных трудов, видный учёный, 
неутомимый исследователь Эльмира Заманова скончалась 
(Аллах ряхмят 3TCHH!) 9 ноября 2016 года в городе Баку. 

Эльмира Заманова явилась первым исследователем, в 
чьих произведениях освещалась эволюция философско- 
эстетической мысли Турции в ХІХ-ХХ BB. В её трудах 
основное внимание уделялось проблемам, 
характеризующим развитие турецкой эстетической мысли 
ХХ века, анализировались воззрения и взгляды множества 
турецких философов в русле этой тематики. Она 
исследовала теоретико-философскую концепцию TIOPKCKO- 
исламского искусства, присутствующую в турецкой 
эстетической мысли, представила трактовку мысли 
турецких философов и теоретиков искусства в рамках 
обозначенной темы. 

В то же время, Эльмира Заманова исследовала и 
анализировала эстетические концепции прозападных 
турецких философов. Она посвятила специальное 
исследование онтологической философско-эстетической 
концепции видного турецкого философа Исмаила Туналы. 
Ученый также перевела на азербайджанский и русский 
языки и опубликовала книгу Исмаила Туналы «Философия». 
Другим направлением исследований учёного явилась 
история развития эстетической мысли в Азербайджане. На 
эту тему ею было написано и опубликовано две монографии: 
«Эстетика азербайджанского романтизма ХХ века» (2007) и 
«Эстетическая мысль в Азербайджане в XIX - начале ХХ 
века» (2011). Были опубликованы следующие монографии 
учёного: 

1. Влияние марксистской эстетики на развитие 
прогрессивной эстетической мысли в современной Турции. 
Баку, Элм, 1987 (на русском языке). 

2. Эстетическая мысль в современной Турции: основные 
проблемы и тенденции. Баку, 1991. (на русском языке). 
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3; Исмаил Туналы - видный представитель 
онтологической эстетики в Турции. Баку, 2003 (на русском 
языке). 

4. Турецкая эстетика: история и современное развитие. 
Баку, 2005 (на азербайджанском и русском языках). 

5. Эстетика азербайджанского романтизма ХХ века. 
Баку, 2007 (на русском языке). 

6. Эстетическая мысль в Азербайджане в XIX - начале ХХ 
веков. Баку, 2011 (на русском языке). 

Ученый также является автором множества научных 
статей. Отметим названия лишь некоторых из них. 

1. Критический анализ философии исламского искусства 
в Турции. Материалы УП Международной конференции по 
эстетике. Бухарест, 1976, (на английском языке). 

2. Эстетическая мысль в Турции во П половине XIX века. 
«История естетической мысли», Москва, 1987 (6-ти томах, 
том 4) (на русском языке). 

3. Развитие эстетической мысли в Турции (ХХ век). 
«Проблемы восточной философии», Баку, 1998, №2, (на 
русском языке). 

4. Формирование эстетической мысли в Турции во второй 
половине XIX века. «Турецкая Республика и Османское 
государство», Баку, 2000, (на азербайджанском языке). 

5. Онтологическая философско-эстетическая концепция 
Исмаила Туналы, «Мир культуры», УП выпуск, Баку, 2003, 
(на русском языке). 

6. Философия исламского искусства в Турции. 
«Проблемы восточной философии», № 1-2, Баку, 2003 (на 
русском языке). 

7. Мевлевия и её влияние на реалистические тенденции 
в тюркско-исламском искусстве. Известия НАНА. № 1-4. 
Баку, 2003, (на азербайджанском языке). 

8. Концепция «любви и красоты» романтического поэта 
Азербайджана Гусейна Джавида. Журнал «Философия и 


76 


«Проблемы Восточной Философии»- Международный научно- 
теоретический журнал 
© Баку / № XXI, 2016 
социально-политические науки», № 4, Баку, 2007, (на 
русском языке). 
9. Некоторые философские аспекты творчества Ахмеда 
Агаоглы. Журнал «Философия и социально-политические 
науки», № 4, Баку, 2009, (на русском языке). 
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РЕЗЮМЕ 


خلاصات المقالات 


قلوزاده زومرود 
y all.‏ الحادي والعشرین 
حول المشاکل الحالية والمنيرة للجدل في تاريخ الفلسفة 
التقافة الاسلامية 


تتطلب الأزمة العالمية الأخيرة walg‏ انجازات وافتراضات العلوم الحديثة تنقیح 
وتصحیح المفاهیم العلمية للثقافة العلمية , Los‏ في ذلك تاريخ olol‏ والفلسفة الملموسة 
وتاریخ الفلسفة. هذا المقال في المقالة هو امتداد منطقي الفکرة في , 
مجلة "القضايا الفلسفية الشرقية" قبل Ai re.‏ 


الهدف من هذه المقالة هو نقل المفاهيم الأساسية المستخدمة في دراسة القضايا 
العامة والخاصة Шашу‏ في تاریخ الفلسفة الاسلامية وتحویل الاتصالات الداخلية ац» il‏ 
وتنظيم ذلك التارية: إلى уй] ә‏ للتفكير والبحث. المتطليات التاريخية RET‏ الإهلام : 
Soll‏ الإسلامي , العالم الإسلامي , ثقافة الثقافة الإسلامية , الفلسفة الإسلامية ‚ 
الإسلاة الإسلام amal о a ağla Yİ a‏ العالم الاسلاعی: (الوخود каша‏ 
able ٠) а a эш К e pi‏ 
الإسلامية" 


RE AEP EREN R في الؤقبة نفس : فجن المشحسن [عظاء‎ 
ral لس‎ СОРОТ ali تاره‎ Ge 

لتطویر فترات مختلفة من التاريخ , والتعامل مع اتجاهات العولمة الحديثة , وآفاق 
„аамай. ac‏ ينم АСД‏ بشكل خاض على التاریخ الفلسفي аА Ш‏ وعلی 
oes‏ اللي لل که Ae ЖЕР МЕ‏ ا 


إيلينا خلستون 
جوهر ظاهرة آرییزم 
مقال خلستون "الخصائص الأساسية لظاهرة اربيزم ' ! المکرسة لموضوع الساعة - 
للكشف عن المضمون الرئيسي لظاهرة ارييزم في الثقافة الهندية الأوروبية. على عكس 


التمثيل الغامض الشعبي حول هذه الظاهرة في أعمال علماء الآثار وعلماء الإثنولوجيا 
والمؤرخين يقوم المؤلف بتحلیل شامل للأسس الفلسفية لاریزم ويميز هذه الظاهرة 
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باستخدام آثار الأدب والأعمال الفلسفية المرتبطة مباشرة بالتراث الآري. وجهة نظر 
المؤلف لهذه القضية تختلف اختلافاً us‏ عن الأدب السائد في الأدب الاجتماعي 
والفلسفي الحديث الذي يصف ظاهرة أريميز باعتبارها Ey]‏ لأوروبا الوثنية. لذلك , ob‏ 
Zaal‏ الذي يسمي هده الظاهرة وينقل تفهمها الأوسع يقترح "اندو" Yu‏ من ы‏ 
آريانزم "أو ' 'نوردسزم". 


حسن أيدين 
نقد العلوم الفلسفية في الغزالي ومكانتها في تاريخ العلوم الإسلامية 


alles уйдай ай على ا و‎ А 
بالإضافة إلى الفلسفة السلبية (السلبية) للغزالي في مجال الثقافة الإسلامية: واشت‎ 


في الكت نين ili cal‏ المماشین هو أن goad) cll e ains‏ مع العاخ. 
الخذفف سل “العام elle‏ العلم والفلسفة کها ار кыш Pall‏ هو أن هذه 
الأحدات تتوافق مع شريعة الدین. 
يتم تأكيد وتقييم تصنیف. مادة المقال بمساعدة كتاب محمد الغزالي салу"‏ 
и... aJl‏ و "مکاسید الفلاسيفة и...‏ و Ш 3 JI"‏ وغيرهم. 


Е a الخاوت‎ zit على فلسفة‎ ot 
آرسطو , من أجل مقارنة موقف المفكر. التغييرات في الوقت والتطور الداخلي مذكورة‎ 
أيضا في الأفكار‎ 


ليلى مالكوفا 
الشيخ محمد عبده و التصوف 


في تاريخ الإسلام , آبدی العديد من العلماء المصلحين. اهتمامًا lo‏ بالصوفية ومن 
بين şa‏ ممثل 53U-‏ للنهضة الإسلامية: في أواخر القرن التاسع عشر , والباحث المصري 
الشهير محمد عبده )1905-1849(. ولا يزال تراثه الايديولوجي في مركز اهتمام 
الباحثين « وقد أعيد التفكير فيه في العلوم هذه الأيام. نظرًا ОЎ‏ العديد من جوانب حياة 
وعمل م. عبدو قد تمت دراستها بشكل مكثف , سنناقش في هذه المقالة فقط تلك 
الأحزاب التي لا ترتبط إلا بعلاقاته مع الصوفية وهي مضاءة قليلا نسبيًا في الأدبيات 
العلعية. 


بدأ محم e Зе‏ الامتمام بالتشافوق çilekli‏ الفتره | Saad‏ )6 من ناه غند 
تكوين نظرته للعالم , فان قريبه - عم والده , آتباع الشريعة , الشيخ الصوفي درويش 
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а 
, في تأثير أفكار التصوّف عليه في الفترة المبكرة. وكنتيجة لهذه التأثيرات‎ nsu عبدو‎ 
all] بعتوان "تلقي‎ аЙ у} 1874 leg "رسالة الفريدة"‎ «once aae. Jal ظهر‎ 

КОЕ] ном‏ من 
مقال محمد OJ4£‏ « المکتوب في مفتاح التصوف مكتوب: а‏ وحدة اللوجود في رسالة i‏ 
ai‏ لم laos Del эдш‏ کا RT Sal) Wiss‏ 


ومن المعروف آن ( محمد ous‏ آصبح في وقت لاحق من أشد منتقدي الصوفية , لكن 

هذا لا يعني بأي حال أنه wol‏ عدواً لتصوف من مواقف أيديولوجية. وفقا لبعض العلماء 

ед}. з‏ هن آنباع الظریفة: als ai > able‏ بعد التعلب. على التر کیب المتضلی 
في التصوف , aije‏ وحدوده , عبر محمد ous‏ فقط عن رغبته في تحقيق إمكاناته 
العميقة على منصة أكثر واقعية۔ كان عبده لا ينتقد تراث التصوف elo.‏ يعارض а]‏ 
ورموزه الروحية والأخلاقية . ولكن ضد عدم قدرته على تقديم طرق بديلة لحل المهام 
الجديدة للحاضر. لاحظ أن هذا الموقف تجاه الصوفية كان Woli‏ في juif‏ من 
شخصيات "النهضة الإسلامية". كان السبب في ذلك هو تقييم الإصلاحيين الصوفيين 
كعامل تباطؤ في قضية التحولات الاجتماعية , التي تحول الناس عن الواقع. 


مصادر وأصول نظام المعتقد التركي 


ويلاحظ المقال أن الأتراك لم يترددوا في اللجوء إلى جميع الأديان حتى توحد 
ЭЛ‏ دين الاسلام بين القرنین السابع والحادي عشر , وحتی لم یقبلوا هده JLi‏ 
س على مستوى الدولة. عندما تبنى الأتراك الدين الإسلامي , احتفظوا بنظم 

هم السابقة وخلقوا شکلا وصورة جديدين لعقيدتهم القديمة في إطار الاسلام. كان 

هذا Los [199 ST‏ يكفي لفهم مفهوم "الإسلام التركي". يمكن. تقسيم العلاقات بين 
الأتراك والفلسفة والفلسفة إلى ثلاث عهود гарм]‏ تاريخيا اسطوریّا وما بعد الإسلام 
وحداثة شمل الأتراك جميع معتقداتهم الدينية ورموزاهم وزخارفهم ورموزهم في خيالهم 
الإسلامي قبل أن İşaya;‏ مسلمين. 
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خلاصهاي مقالات 


زومرود گولوزاد 
UJË‏ بيست و يكم 
درباره مشكلات كنونى و متناقض تاريخ فلسفه منطقه فرهنكى 
اسلامی 


اخرين بحران جهانى و إخرين دستاوردهاى و ae‏ علوم مدرن نیازمند اصلاح 
است. اين مقاله در مقاله ادامه M Logo ı SL‏ ايده در شرايط امروز در allis:‏ 
هشت جلدی «SL»‏ مشکل» در اولین شماره alzo‏ «مشکلات فلسفی شرقی» 20 


سال پیش است. 


هدف مقاله اين است که مفاهیم اساسی مورد استفاده در مطالعه مسائل کلی و 
ls Баж le bibl 1 in use Lab‏ 
ele LOU‏ امكانات ul cut bla‏ ی 

اسلامی, جهان اسلام, فرهنگ اسلامی, فلسفه اسلامى, اسلام, اسلام, اسلام, فلسفه 

جهان olio edu!‏ طبقه بندی "فلسفه айд‏ اسلامی" )2929( بدن, i229 «JU‏ بدن. 
cas ur‏ مار "افا فلس ای جره Oss‏ مكلت С‏ 
ساختارهای علمی: 


در عين حال توصيه شده است که مسائل مذهبی, علمی و فلسفی در تاريخ 
فلسفی منطقه را كنار بگذارید, تاريخ فلسفه اسلامی را . حذف کنید, دوره valize sla‏ 
ل كع اس тан xe deme nn‏ 


ارزيابى БҮЛЕ‏ پرداخت می شود 


ماهيت واقعيت آرييزم 


مقاله lub]‏ خلستون "ویژگی sl‏ اصلى oxi‏ حوادث", اختصاص ool»‏ شده به 
ir‏ افشای محتولی اصلی يديده | PER‏ در فرهنگ هند و اروپایی است. . بر 
خلاف ايده فازى وسيع اين يديده در آثار سرطان شناسان, نخبگان 9 مورخان. نویسنده, 
یک تحلیل خامع منانن فلسعی Е‏ استفای از 
ЛЯ‏ ادبیات و آثار فلسفی که به طور مستقیم با ميراث آریایی مرتبط است. مشخص 
می کند. . دیدگاه نوبسنده در مورد اين سوال به طور قابل توجهی متفاوت از موجود در 
ادبيات اجتماعى و فلسفى مدرن اشرت كه بزيدة آرياييسم را به عنوان یک ميراث 
ارونایی E‏ نه مان اتطاحی که این بدیده را فرا فى خواند 
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و فهم وسيع آن را ارائه می دهد, "abo"‏ ييشنهادى SL u‏ معمول DAR LE LE‏ يا 
"اسکاندیناوی" است. 
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انتقاد از علوم فلسفى در غزالى و مكان هاى در تاريخ علوم اسلامى 


اين مقاله در مورد ایجاد و ساير عناصر تاريخ جواهر و دروازه در زمان هاى مختلف 
و همجنين فلسفه منفى io)‏ منفى) غزالى در دیسک اسلامى بحث مى كند. دو استراتزى 
مخالف اين belle В‏ علم ناسا كان امیت 


به نظر نويسنده, نگرش منفى عمومى خالق به ole‏ و فلسفه اين است که 
نوجوانان با قانون دين مطابقت دارند. 

Kiss اسك توفت‎ play کلیسای‎ pl خود را به نام داري ار که‎ altas] 
نیست كه اواز ان استفاده كرده است.‎ 


تناقض با فلسفه و als‏ حادثه و خدمت به فلسفه 9 ميراث یونان برای مشتری 


ليلا مالیکوا 


شيخ محمد OMS‏ و تصوف 


ميان انها نماینده برجسته رنسانس اسلامی در lol‏ قرن نوزدهم و محقق معروف 
مضری محمد عبداله )1849-1905( Sos‏ هیرات chasis ul‏ آو در مر کر توخه ale‏ 
قرار دارد و امروزه در als‏ به سر مي برد. از آنجا که بسیاری از جنبه های زندگی و 
کار sure‏ يه شدت هور د مظالعه فرار گرفته است ,ها در ll‏ فقط إن دسته از 
احزاب را که Lei‏ با روابط خود با تصوف مرتبط نیستند, در ادبیات علمی Шәм)‏ روشن 
محمد عبدو در اوایل دوران جوانی خود علاقه rio‏ به چلوف شد. هنگامی که شما 
نظر خود را از جهان پیکربندی. يسر عموى e‏ 
صوفى درويش سبزها - نقش مسلم است. به نظر مى رسد كه ريشه هاى طرح هاى 
بعدى اصلاحات ابدو بايد به طور خاص در اثر انديشه هاى عرفانى در دوران اوليه 
جستجو شود. ذر veal ileal amisi‏ اولين ply" жод Gl‏ منحصر به فرد", در سال 
1874 ("الهام بخ عرفاتن").ظاهر شد اظهار نظر در اذبيات علمت sik‏ این SH‏ 
مبهم است. اجازه دهيد ما اضافه كنيد كه نوشته شده است در عرفان كليدى نوشته 


شده بيش از يى مقاله محمد عبده است: "وحدت در نامه", اما هرگز از آن منتشر شدء 
که ایجاد اتاق را sly‏ تحقيقات بیشتر است. 


شناخته شده است كه محمد عبدى بعدها بيشترين. منتقد صوفيان شد. اما اين به 
هيج وجه به معناى ul‏ نیست كه او دشمن oxi‏ است كه از gogo‏ ایدئولوژیک به دست 
آيد. به گفته برخی jl‏ دانشمندان, بيروان اين شيوه تا YLL‏ عمر 1295 بی >> و حصر 
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بودند محمد عبدلو, يس از غلبه بر ساختار سفت و سخت عرفان, Lo jil‏ و محدوديت №( 
صرفا خواست خود را برای تحقق بخشيدن به يتانسيل عميق خود در یک پلت فرم واقع 
كرايانه بیان كرد. عبده بود از ميراث تصوف انتقادی, مخالف به al‏ های معنوى و 
اخلاقى و علامت ol‏ 1292 اما در برا بر ناتوانى در ارائه روش sb‏ جایگزین حل وظايف 
جديد از زمان حال است. Salen‏ باشيد كه اين نكرش. نسبت به تصحيح در بسيارى 
از ارقام «رنسانس اسلامى» ريشه دارد. دليل اين امر ارزيابى اصلاح طلبان صوفى به 
عنوان يى عامل كند كننده در مورد تحولات اجتماعى بود كه مردم y‏ از واقعيت دور 
كرد. 


اكبر نجف 


منابع و ريشه هاى سيستم باور تركيه 


اين مقاله خاطرنشان می سازد که تركان تا زمانى كه ترک ها مذهب اسلام را از 
قرن هفتم و نهم ميلادى متحد مذاهب اسلامى نمی دانستند, حتى اگر law,‏ اين 7 
در سطح ايالت يذيرفته بودند, دريغ نكردند كه به كليه اديان تبديل شوند. هنگامی که 
ترک ها دين اسلام را پذیرفتند, نظام های غفیدتی سابق خود را حفظ کردند و یک شکل 
و تصوير جدید از ایمان قدیم خود را در چارچوب اسلام ایجاد کردند. اين اثر به اندازه 
کافی قوی sly‏ درک مفهوم "اسلام ترکیه" بود. روابط تئورى با فلسفه و فلسفه می 
تواند به سه دوره bol‏ تقسیم شود: تاریخی اسطوره «sl‏ پساسلامی و مدرن. قبل از 
اینکه مسلمان شوند, ترک ها Joli‏ تمام اعتقادات مذهبی, نمادها, نقوش و نمادها در 
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ÖZETLER 


Zümrüd Guluzade 


XXI. asr. islam medeniyyeti bölgesi felsefe tarihinin 
arastırılmasının güncel ve tartısmalı konularına dair 


Modern sosiokültürel mekanda artmakta olan genel kriz ve 
somut bilimlerin son başarı ve varsayımları bilimsel idrakın - 
geniş anlamda kültür bilimçiliğin, somut olarak felsefe ve 
felsefe tarihi de dahil olmak üzere bilimsel kültür tarihlerinin 
tasavvur ve kavramlarına yeniden bakılmasını ve 
kesinleştitilmesini gerektirir. Makale işte bu talepe bağlıdır ve 
belli bir anlamda 20 yıl önce "Şark felsefesi problemleri" 
jurnalnın birinci sayısında "Problem bankası" adı altında sekiz 
dilde yayınlanmış makalenin bugünkü koşullarda fikir 
konumunun mantıksal uzantısıdır. 

Makalenin amacı İslam bölgesi felsefe tarihinin nispeten 
genel ve özel konularının araştırılması sırasında kullanılan 
temel kavramlar ve bu tarihe özgü iç ve dış iletişim ve 
kanunauyğunluklarına bir daha yeni tarihi şartlara uygun 
düşünce ve araştırma objelerine dönüşmesidir. Bu amaçla 
düşünme ve araştırma nesnesi olarak konunun bilimsel 
araştırma Ше ilgili aşağıdaki cokanlamlı o içeriklerin 
çarpazlaşarak ilimde verimsiz tartışma ve çatışmalara neden 
olabilen "islam bölgesi", "islam tefekkürü", "islam alemi", "islam 
bölgesi kültürü", "islam felsefesi", "islam bölgesi felsefesi", 
"islam bölgesi felsefesinin kategorik kavramları" (varlık, vücut, 
mevcut, vahdet el-vücut, akıl, aşk, ruh ve b.), "islam felsefesinin 
coğrafyası", vb. sorunların analizi ve bilimsel tayinlerinin 
düzeltilmesi teklif edilmektedir. 

Aynı zamanda bölge felsefesi tarihinde din, bilim ve felsefi 
sorunların karşılıklı ilişkileri, islam felsefe tarihinin dövrleşmesi 
ve bu tarihin çeşitli dövlerde gelişme düzenliliği, modern 
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küreselleşme Oo eğilimlerine yaklaşımı, gelecek gelişim 
perspektiflerinin düşünülmesi önerilir. Özel dikkat bölge felsefe 
tarihinde yerine ve değerlendirilmesine farklı yaklaşımlar olan 
Türkçe konuşan toplumların felsefe tarihinnde tasvir ve tefsiri 
sorunlarına yönlendirilir. 
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Yelena KHLISTUN 
Ariizm olgusunun ózü 


E. Khlistun'un "Ariizm olgusunun temel özellikleri" baslıklı 
makalesi - Ariyizm olgusunun ana icerigini Hint-Avrupa 
kültürünün acıklaması amacıyla topikal temaya adamıstır. 
Filozofların, etnologların ve tarihcilerin eserlerindeki bu olguyla 
ilgili popüler bulanık temsilin aksine, yazar Ariizmin felsefi 
temellerinin kapsamlı analizini yapar ve bu fenomeni dogrudan 
Aryan mirasıyla iliskili edebiyat ve felsefe eserlerinin anıtlarını 
kullanarak karakterize eder. Bu konunun yazarının bakıs acısı, 
pagan Avrupa'nın mirası olarak Ariizm fenomenini anlatan 
modern sosyal ve felsefe literatüründeki hakimiyetten önemli 
ölcüde farklıdır. Dolayısıyla, bu olguyu adlandıran ve genis 
anlamını veren terim, ortak "Aryanizm" ya da "Nordicism" 
yerine "Ariizm" öneilmiştir. 


Hasan AYDIN 
Gazali'de felsefe bilimlerin eleştirilmesi ve İslam 
bilim tarihinde yeri 


Makalede Gazali'nin İslam medeni bölgesinde felsefeye 
negatif (olumsuz) dolayısıyla bölgenin bilim ve eğitim tarihine 
de olumsuz etkinin oluşum ve gelişiminden bahsediliyor. İki 
olumsuz etkiyi birleştirmenin nedeni, Gazzali felsefesinin 
bilimle uyuşmamasıdır. 

Yaratıcı'nın bilim ve felsefeye karşı genel olarak olumsuz 
tutumu, yazar tarafından açıklandığı üzere, bu olayların şeriatla 
uyumlu olmasıdır. 

Makalede Muhammed el-Gazali'nin "Tehafüt el-felasife", 
"Megasıt el-felasife", "el-Mustasfa" ve diğer eserlerine 
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müracaat yoluyla düsünürün bilimleri sınıflandırması onaylanır 
ve degerlendirilir. 

Gazali'nin felsefe ve bilime yaklasımı makalede acıklanmıs 
ve düsünürün konumu karsılastırma icin, Yunan felsefesi ve 
Aristo mirasına müracaat yapılmıstır. Toplantılarda zaman ve ic 
evrimdeki degisiklikler de belirtilmektedir. 


Leyla MELIKOVA 
Seyh Muhammed Abduh (1849-1905) ve Tasavvuf 


islam tarihinde bir cok reformcu alim tasavvufa özel ilgi 
göstermistir. XIX. yüzyılın sonu Islam Nahdasi’nin görkemli 
temsilcisi ünlü Mısırlı alim Muhammed Abduh (1849-1905) bu 
gibi alimlerdendi. Çağdaş bilim dünyasında bir çok 
araştırmacının ilgisini çeken Şeyh Abduh'un hayatı ve 
eserlerinin yeteri kadar araştırıldığı söylenebilir. Bu yüzden 
makalmemizde Şeyh'in hayatının yalnız tasavvufla ilgili olan 
nokta ve yönlerini gözden geçireceğiz. 

Daha gençliğinin ilk yıllarında M. Abduh, tasavvufa ilgi 
göstermeye başlar. Abduh'un düşüncelerinin şekillenmesinde 
babasının dayısı-Şazeli tarikatinin mensupu, Sufi Şehyi Derviş 
el-Hızırın rolü inkar edilemezdir. Kanaatimizce Abduh'un 
gelecek reformcu faaliyetlerinin kaynağını buradan aramak 
gerekir. 1874 yılında Abduh’un “Risaletu’l-Varidat” eseri ortaya 
çıkar. 

“Risaletu’l-Varidat”la ilgili bilimsel kaynaklarda mevcut 
olan bilgiler çelişkilidir. XX. yüzyılın 70'li yıllarından itibaren 
“el-Varidat”la ilgili mevcut olan en önemli tartışma, bu eserin 
yazarının Abduh mu yoksa Afgani mi olduğu şeklindedir. Şunu 
da ilave edelim ki, bilimsel kaynaklarda "Risaletu'l-Varidat"tan 
sonra M. Abduh'un tasavvufa dair yazdığı bir başka 
eserinden-"Risaletu Fi Vahdeti'l-Vücud" dan bahsedilmektedir. 
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Lakin bu eserin yayınlanmadıgı kaydedilmektedir. Ви da 
arastırmacılar icin yeni bir arastırma alanı acmaktadır. 

Bilindigi gibi sonraki dönemlerde M. Abduh, tasavvufun 
keskin elestiricisine dönüsmüstür. Fakat bu, Abduh’un ideolojik 
olarak tasavvufa karsı düsman konuma geldigi anlamında 
degildir. Hatta bazıları onun hayatının sonuna kadar Sazeliyye 
Tarikatı'na mensup biri olarak kaldıgını kaydetmektedirler. 
Böylece Abduh, tasavvufun dar çerçevesini aşarak kapalılığını 
ve sınırlı oluşunu terkedip daha geniş mekanlara çıkmakla 
büyük potansiyelini daha reel zeminde gerçekleştirme niyetini 
ifade etmiştir. Abduh, tasavvufu eleştirirken sufiliğin manevi- 
ahlaki temellerine ve sembollerine değil, onun çağdaş dönemin 
taleplerine altematif çözüm yolu üretememesine kaşrı 
çıkmaktaydı. Şunu da kaydedelim ki, tasavvufa karşı bu tür 
yaklaşım tarzı İslami uyanışın birçok temsilcisinin karakteristik 
özelliği idi. Bunun nedeni reformcular tarafından tasavvufi 
mistisizmin, sosyal değişimleri engelleyici ve insanları 
gerçekliklerden uzaklaştıran bir etken gibi 
değerlendirilmesinde yatmaktaydı. 


Ekber NECEF 
Türk inanç sisteminin kaynakları ve kökenleri 


Makale, Türklerin VII-XI yüzyıllar boyunca İslam dinini 
kabul edib ve hatta devlet düzeyinde resmen kabul ettiklerine 
kadar, Türklerin tüm dinlere bağlanmaktan tereddüt 
etmediklerini belirtiyor. Türkler İslam dinini kabul ettiklerinde, 
önceki inanç sistemlerini sürdürmüş ve eski inancının yeni bir 
biçim ve resmini İslam çerçevesinde yaratmışlardır. Bu etki, 
"Türk İslam" kavramını kavrayacak kadar güçlü oldu. Türklerin 
felsefe ve felsefe ile ilişkileri tarihsel olarak mitolojik, post- 
islam ve modern olan üç ana döneme ayrılabilir. Türkler, 
Müslüman olmadan önce bütün dini inançlarını, sembollerini, 
motifleri ve sembollerini İslami hayal gücüne dahil ettiler. 
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SUMMARIES 


Zumrud GULUZADE 
XXI Century. About the current and contradictory 
problems of the history of philosophy of Islamic cultural 
region 


The last world crisis and the latest achievements and 
assumptions of modern sciences require a revision and 
correction of the scientific concepts of scientific culture, 
including the history of science, the specific philosophy and 
history of philosophy. This article in the article is a logical 
continuation of the position of the idea in today's conditions in 
the eight-volume article "Problem Bank" in the first issue of the 
journal "Oriental Philosophical Problems" 20 years ago. 

The purpose of the article is to convey the basic concepts 
used in studying general and specific issues of the history of 
Islamic philosophy, as well as the transformation of internal 
and external communications and regularities of this date into 
analytical centers and research facilities, new historical 
requirements. Islam, Islamic thought, Islamic world, Islamic 
culture, Islamic philosophy, Islam, Islam, Islam, context, Islamic 
world philosophy, categorial concepts "Philosophy of Islamic 
jurisprudence" (existence, body, present, unity, body, mind, 
love, spirit and etc.), "geography of Islamic philosophy", 
analysis of problems and correction of scientific constructions: 

At the same time, it is recommended to divert religious, 
scientific and philosophical problems in the philosophical 
history of the region, to abolish the history of Islamic 
philosophy, to develop different periods of history, the approach 
to modern trends of globalization and the future development 
prospects. Particular attention is paid to the philosophical 
history of the region and the interpretation of the philosophical 
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history of the Turkic peoples, which have different approaches 
to evaluation. 
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Elena KHLISTUN 
The essence of the phenomenon of arism 


This article is about the main characteristics of the 
phenomenon of arism, dedicated to the current theme - the 
disclosure of the main content of the phenomenon of Aryanism 
in Indo-European culture. Contrary to the widespread fuzzy 
idea of this phenomenon in the works of cancerologists, 
ethnologists and historians, the author conducts a 
comprehensive analysis of the philosophical foundations of 
Aryanism and characterizes this phenomenon using monuments 
of literature and philosophical works that are directly related to 
the Aryan heritage. The author's point of view on this question 
differs significantly from the existing in the modern socio- 
philosophical literature, which describes the phenomenon of 
Aryanism as a legacy of pagan Europe. Therefore, as the term 
that calls this phenomenon, and  conveys its wider 
understanding, the proposed "arism" instead of the usual 
"Aryan" or "Scandinavian". 


Hasan AYDIN 
Criticism of the philosophical sciences in al-Ghazali 
and its place in the history of Islamic science 


The article deals with the creation and development of 
negative influence on the science and teaching history of the 
region, as well as negative (negative) philosophy of Ghazali in 
the field of Islamic culture. The reason for combining the two 
unfavorable consequences is that Ghazali's philosophy is 
incompatible with science. 
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The general negative attitude of the Creator to science and 
philosophy, as the author explained, is that these events 
correspond to the Sharia of religion. 

The classification of the science of the article is confirmed 
and evaluated with the help of the book of Mohammed al- 
Ghazali "Tahafut al-Phasafiyah", "Makasid al-Falasifa", "Al- 
Mustafaaf" and others. 

Commentary on the philosophy and science of the accident 
and the article refer to Greek philosophy and the heritage of 
Aristotle, in order to compare the position of the thinker. 
Changes in time and internal evolution are also mentioned in 
thoughts. 


Leyla MALIKOVA 
Sheikh Muhammad Abduh and tasawwuf 


In the history of Islam, many reformed scholars showed 
special interest in Sufism. Among them was an outstanding 
representative of Islamic nahda at the end of the 19th century, 
the famous Egyptian scholar Muhammad Abdo (1849-1905). His 
ideological heritage is still in the center of attention of 
researchers and is rethought in science in our days. Since many 
aspects of M.Abdo's life and creativity have been widely 
studied, in this article we will touch only those parties that 
relate only to his relationship with Sufism, and have relatively 
little coverage in the scientific literature. 

M. Abdo began to show interest in tasawwuf already in the 
early period of his youth. In the formation of his world view, his 
relative - his father's uncle, the follower of the tariqat of 
Shaziliyya, the Sufi sheikh Dervis al-Khidir - has an indisputable 
role. It seems that the roots of the subsequent reform initiatives 
of Abdo should be sought precisely in the influence of tasawwuf 
ideas on him in the early period. As a result of these influences 
in 1874, M. Abdo's first work, "Risalat al-Varidat" (The Treatise 
on Receiving Mystic Inspiration), appears. Opinions in the 
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scientific literature оп this work are ambiguous. Let's add that 
one more Abdo essay written in the key of tasawwuf is written: 
"Risalat fi vahdat al-wujud" ("Treatise on the Unity of Being"), 
but it has never been published, which creates a field for 
further research. 

It is known that later M. Abdo becomes a sharp critic of 
Sufism, but this, by no means, meant that he had become an 
enemy of the Tasawwuf from ideological positions. According to 
some scientists, he remained a follower of the tariqa shaziliya 
until the end of his life. Having overcome the close framework 
of the tasawwuf, its isolation and limitations, M.Abdo merely 
expressed his desire to realize his deep potential on a more real 
life platform. Criticizing tasawwuf, Abdo did not oppose his 
spiritual and ethical foundations and symbols, but against his 
inability to offer alternative methods of solving new challenges 
of modernity. Note that this attitude to Sufism was inherent in 
many figures of Islamic nahda. The reasons for this were the 
assessment by the reformers of Sufi mysticism, as a retarding 
factor in the matter of social transformations that took people 
away from reality. 


Akbar NAJAF 
Sources and origins of the Turkish belief system 


The article notes that the Turks did not hesitate to turn to 
all religions until the Turks united the religion of Islam between 
the 7th and 11th centuries and even officially did not accept 
these religions at the state level. When the Turks adopted the 
Islamic religion, they retained their former belief systems and 
created a new form and picture of their ancient faith within the 
framework of Islam. This effect was strong enough to 
understand the concept of "Turkish Islam". The relations of the 
Turks with philosophy and philosophy can be divided into three 
main epochs: historically mythological, post-Islamic and 
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modern. The Turks included all their religious beliefs, symbols, 
motifs and symbols in their Islamic imagination before they 
became Muslims. 
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ZUSAMMENFASSUNG 
Dr. Zumrud GULUZADE 


XXI Jahrhundert. 
Über die aktuellen und widersprüchlichen Probleme 
der Geschichte der Philosophie der Islamischen 
Kulturregion 


Die letzte Weltkrise und die neuesten Errungenschaften 
und Annahmen der modernen Wissenschaften erfordern eine 
Revision und Korrektur der wissenschaftlichen Konzepte der 
Wissenschaftskultur, einschließlich der Geschichte der 
Wissenschaft, der spezifischen Philosophie und Geschichte der 
Philosophie. Dieser Artikel in dem Artikel ist eine logische 
Fortsetzung der Position der Idee unter den heutigen 
Bedingungen in dem achtbändigen Artikel "Problem Bank" in 
der ersten Ausgabe der Zeitschrift "Oriental Philosophical 
Problems" vor 20 Jahren. 

Der Zweck des Artikels ist es, die grundlegenden Konzepte 
zu vermitteln, die bei der Untersuchung allgemeiner und 
spezifischer Fragen der Geschichte der islamischen Philosophie 
sowie der Umwandlung von internen und externen 
Kommunikationen und Regelmäßigkeiten dieses Datums in 
analytische Zentren und Forschungseinrichtungen, neue 
historische Anforderungen, verwendet werden . Islam, 
islamisches Denken, islamische Welt, islamische Kultur, 
islamische Philosophie, Islam, Islam, Islam, Kontext, islamische 
Weltanschauung, kategoriale Konzepte "Philosophie der 
islamischen Rechtswissenschaft" (Existenz, Körper, Gegenwart, 
Einheit, Körper, Geist, Liebe, Geist und usw.), "Geographie der 
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islamischen Philosophie", Problemanalyse und Korrektur 
wissenschaftlicher Konstruktionen: 

Gleichzeitig wird empfohlen, religiöse, wissenschaftliche 
und philosophische Probleme in die philosophische Geschichte 
der Region zu lenken, die Geschichte der islamischen 
Philosophie abzuschaffen, verschiedene Geschichtsepochen zu 
entwickeln, den modernen Tendenzen der Globalisierung und 
der zukünftigen Entwicklung auf den Grund zu gehen 
Aussichten. Besonderes Augenmerk gilt der philosophischen 
Geschichte der Region und der Interpretation der 
philosophischen Geschichte der Turkvölker, die 
unterschiedliche Evaluationsansätze verfolgen. 


Elena KHLESTUN 
Die Essenz des Phänomens des Arismus 


Artikel E. Khlestun "Die wichtigsten Merkmale des 
Phänomens des Arismus", gewidmet dem aktuellen Thema - die 
Offenlegung des Hauptinhalts des Phänomens des Arierismus in 
der indoeuropäischen Kultur. Entgegen der weitverbreiteten 
unscharfen Idee dieses Phänomens in den Werken von 
Krebsforschern, Ethnologen und Historikern führt der Autor 
eine umfassende Analyse der philosophischen Grundlagen des 
Arierismus durch und charakterisiert dieses Phänomen anhand 
von Denkmälern der Literatur und philosophischen Werken, die 
in direktem Zusammenhang mit dem arischen Erbe stehen . 
Der Standpunkt des Autors zu dieser Frage unterscheidet sich 
wesentlich von dem in der modernen sozialphilosophischen 
Literatur existierenden, der das Phänomen des Arierismus als 
Erbe des heidnischen Europas beschreibt. Daher, als der 
Begriff, der dieses Phänomen nennt, und sein breiteres 
Verständnis vermittelt, der vorgeschlagene "Arismus" anstelle 
des üblichen "arisch" oder "skandinavisch". 
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Hasan AYDIN 
Kritik der philosophischen Wissenschaften in al- 
Ghazali und ihr Platz in der Geschichte der islamischen 
Wissenschaft 


Der Artikel beschäftigt sich mit der Entstehung und 
Entwicklung negativer Einflüsse auf die Wissenschafts- und 
Lehrgeschichte der Region sowie der negativen (negativen) 
Philosophie von Ghazali im Bereich der islamischen Kultur. Der 
Grund für die Kombination der beiden ungünstigen 
Konsequenzen ist, dass  Ghazalis Philosophie mit der 
Wissenschaft unvereinbar ist. 

Die allgemeine negative Einstellung des Schöpfers zur 
Wissenschaft und Philosophie, wie der Autor erklärte, ist, dass 
diese Ereignisse der Scharia der Religion entsprechen. 

Die Klassifizierung der Wissenschaft des Artikels wird 
bestätigt und ausgewertet mit Hilfe des Buches von Mohammed 
al-Ghazali "Tahafut al-Phasafiyah", "Makasid al-Falasifa", "Al- 
Mustafaaf" und andere. 

Kommentar zur Philosophie und Wissenschaft des Unfalles 
und der Artikel beziehen sich auf die griechische Philosophie 
und das Erbe des Aristoteles, um die Position des Denkers zu 
vergleichen. Veränderungen in der Zeit und interne Evolution 
werden auch in Gedanken erwähnt. 


Leila MALIKOWA 
Scheich Muhammad Abduh und Tasawuf 


In der Geschichte des Islam haben viele reformierte 
Gelehrte besonderes Interesse am Sufismus gezeigt. Unter 
ihnen war ein herausragender Vertreter der islamischen Nahda 
im späten 19. Jahrhundert, der berühmte ägyptische Gelehrte 
Muhammad Abdo (1849-1905). Sein ideologisches Erbe steht 
immer noch im Mittelpunkt der Aufmerksamkeit von Forschern 
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und wird in der Wissenschaft neu überdacht. Da viele Aspekte 
von M. Abdos Leben und Werk ausführlich untersucht wurden, 
werden wir in diesem Artikel nur diejenigen Parteien 
ansprechen, die sich nur auf seine Beziehungen zum Sufismus 
beziehen und in der wissenschaftlichen Literatur relativ wenig 
beleuchtet sind. 

M. Abdo begann bereits in der frühen Jugendzeit Interesse 
an tazavuf zu zeigen. Bei der Bildung seiner Weltanschauung 
hat sein Verwandter - der Onkel seines Vaters, der Anhänger 
der Scharia, der Sufi-Scheich Dervis al-Khidir - eine 
unbestreitbare Rolle. Es scheint, dass die Wurzeln der 
nachfolgenden Initiativen der Abdo-Reform genau in dem 
Einfluss von Tasawwufs Ideen auf ihn in der frühen Periode 
gesucht werden sollten. Als Folge dieser Einflüsse erschien 
1874 das erste Werk von M. Abdo, Rizalat al-Varidat ("Eine 
Abhandlung über die Annahme mystischer Inspiration"). 
Meinungen in der wissenschaftlichen Literatur zu dieser Arbeit 
sind mehrdeutig. Lassen Sie uns noch hinzufügen, dass ein 
weiterer Abdo-Aufsatz geschrieben in der Taste des Tasawuf 
geschrieben wird: "Risalat fi vahdat al-wujud", aber es wurde 
nie veröffentlicht, was ein Feld für weitere Forschung schafft. 

Es ist bekannt, dass M. Abdo später ein scharfer Kritiker 
des Sufismus wird, aber das bedeutet keineswegs, dass er aus 
ideologischen Positionen ein Feind von Tasawwuf wurde. 
Einigen Gelehrten zufolge blieb er bis zum Ende seines Lebens 
ein Anhänger der Tariqa der Shazilia. Nachdem er die starre 
Struktur der Tasawwuf, ihre Isolation und Begrenzungen 
überwunden hatte, drückte M. Abdo nur seinen Wunsch aus, 
sein tiefes Potential auf einer realeren Lebensplattform zu 
verwirklichen. Tasawwuf kritisierend, stand Abdo seinen 
geistigen und ethischen Grundlagen und Symbolen nicht 
entgegen, sondern seiner Unfähigkeit, alternative Methoden 
zur Lösung neuer Aufgaben der Gegenwart anzubieten. 
Beachten Sie, dass diese Haltung gegenüber dem Sufismus in 
vielen islamischen Nahda-Figuren enthalten war. Der Grund 
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dafür war die Einschätzung der Reformer des Sufi-Mystizismus 
als Verlangsamungsfaktor für soziale Transformationen, die die 
Menschen von der Realität ablenken. 


Akbar NAJAF 
Quellen und Ursprünge des türkischen 
Glaubenssystems 


Der Artikel stellt fest, dass die Türken nicht gezögert 
haben, sich an alle Religionen zu wenden, bis die Türken die 
Religion des Islam zwischen dem 7. und 11. Jahrhundert 
vereinten und diese sogar offiziell auf staatlicher Ebene nicht 
akzeptierten. Als die Türken die islamische Religion annahmen, 
behielten sie ihre früheren Glaubenssysteme bei und schufen 
eine neue Form und ein Bild ihres alten Glaubens im Rahmen 
des Islam. Dieser Effekt war stark genug, um den Begriff 
"türkischer Islam" zu verstehen. Die Beziehungen der Türken 
zu Philosophie und Philosophie lassen sich in drei Epochen 
gliedern: historisch mythologisch, post-islamisch und modern. 
Die Türken haben alle ihre religiösen Überzeugungen, Symbole, 
Motive und Symbole in ihre islamische Imagination 
aufgenommen, bevor sie Muslime wurden. 
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RESUMES 


Zumrud GULUZADE 
XXIéme siécle. 
A propos des problémes actuels et contradictoires de 
l'histoire de la philosophie de la région culturelle 
islamique 


La derniére crise mondiale et les derniéres réalisations et 
suppositions des sciences modernes exigent une révision et une 
correction des concepts scientifiques de la culture scientifique, 
y compris l'histoire de la science, la philosophie spécifique et 
l'histoire de la philosophie. Cet article est une continuation 
logique de la position de l'idée dans les conditions actuelles 
dans l'article en huit volumes "Problem Bank" dans le premier 
numéro de la revue "Oriental Philosophical Problems" il y a 20 
ans. 

Le but de cet article est de transmettre les concepts de 
base utilisés dans l'étude des questions générales et spécifiques 
de l'histoire de la philosophie islamique, ainsi que la 
transformation des communications internes et externes et des 
régularités de cette date en centres analytiques et installations 
de recherche. . Islam, pensée islamique, monde islamique, 
culture islamique, philosophie islamique, islam, islam, contexte, 
philosophie du monde islamique, concepts  catégoriels 
"Philosophie de la jurisprudence islamique" (existence, corps, 
présent, unité, corps, esprit, amour, esprit) et  etc.), 
"géographie de la philosophie islamique", analyse des 
problemes et correction des constructions scientifiques: 

Dans le méme temps, il est recommandé de détourner les 
problémes religieux, scientifiques et philosophiques dans 
l'histoire philosophique de la région, d'abolir l'histoire de la 
philosophie islamique, de développer différentes périodes de 
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l'histoire, l'approche des tendances modernes de la 
mondialisation et le développement futur perspectives. Une 
attention particuliére est accordée à l'histoire philosophique de 
la région et à l'interprétation de l'histoire philosophique des 
peuples turcs, qui ont des approches différentes de l'évaluation. 


Elena KHLESTUN 
L'essence du phénoméne de l'arisme 


Article E. Khlestun "Les principales caractéristiques du 
phénoméne de l'arisme", consacré au théme actuel - la 
divulgation du contenu principal du phénoméne de l'aryanisme 
dans la culture indo-européenne. Contrairement à l'idée 
largement répandue de ce phénoméne chez les cancérologues, 
les ethnologues et les historiens, l'auteur procéde à une analyse 
compléte des fondements philosophiques de l'aryanisme et 
caractérise ce phénomène en utilisant des monuments 
littéraires et philosophiques directement liés au patrimoine 
aryen . Le point de vue de l'auteur sur cette question différe 
sensiblement de l'existant dans la littérature socio- 
philosophique moderne, qui décrit le phénoméne de l'aryanisme 
comme héritage de l'Europe paienne. Par conséquent, comme 
le terme qui appelle ce phénoméne, et transmet sa 
compréhension plus large, le "arisme" proposé au lieu de 
l'habituel "Aryen" ou "Scandinave". 


Hasan AYDIN 
La critique des sciences philosophiques à al-Ghazali 


et sa place dans l'histoire de la science islamique 


L'article traite de la création et du développement de 
l'influence négative sur la science et l'histoire de 
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lenseignement de la région, ainsi que de la philosophie 
negative (negative) de Ghazali dans le domaine de la culture 
islamique. La raison de combiner les deux consequences 
defavorables est que la philosophie de Ghazali est incompatible 
avec la science. 

L'attitude négative générale du Créateur envers la science 
et la philosophie, comme l'a expliqué l'auteur, est que ces 
événements correspondent à la Sharia de la religion. 

La classification de la science de l'article est confirmée et 
évaluée à l'aide du livre de Mohammed al-Ghazali «Tahafut al- 
Phasafiyah», «Makasid al-Falasifa», «Al-Mustafaaf» et d'autres. 

Commentaire sur la philosophie et la science de l'accident 
et l'article se référent à la philosophie grecque et l'héritage 
d'Aristote, afin de comparer la position du penseur. Les 
changements dans le temps et l'évolution interne sont 
également mentionnés dans les pensées. 


Leila MALIKOVA 
Cheikh Muhammad Abduh et Tasawuf 


Dans l'histoire de l'Islam, de nombreux érudits réformés 
ont montré un intérét particulier pour le soufisme. Parmi eux, 
un représentant exceptionnel de la nahda islamique à la fin du 
XIXe siecle, le célébre savant égyptien Muhammad Abdo (1849- 
1905). Son héritage idéologique est toujours au centre de 
l'atention des chercheurs et repensé dans la science de nos 
jours. Puisque de nombreux aspects de la vie et de l'œuvre de 
M. Abdo ont été longuement étudiés, nous n'aborderons dans 
cet article que les partis qui ne se rapportent qu'à ses relations 
avec le soufisme et qui sont relativement peu éclairés dans la 
littérature scientifique. 

M. Abdo a commencé à s'intéresser au tazavuf dés les 
premiéres années de sa jeunesse. Dans la formation de sa 
vision du monde, son parent - l'oncle de son pére, le disciple de 
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la charia, le cheikh soufi Dervis al-Khidir - a un rôle 
indiscutable. Il semble que les racines des initiatives 
subséquentes de la réforme Abdo doivent étre recherchées 
précisément dans l'influence des idées de Tasawwuf sur lui 
dans la premiére période. À la suite de ces influences, en 1874 
le premier travail de M. Abdo, Rizalat al-Varidat ("Un Traité sur 
la Réception de l'Inspiration Mystique") est apparu. Les 
opinions dans la littérature scientifique sur ce travail sont 
ambigués. Ajoutons qu'un autre essai d'Abdo écrit dans la clé 
du tasawuf est écrit: "Risalat fi alah al-wujud", mais il n'a jamais 
été publié, ce qui crée un champ de recherche ultérieur. 

On sait que plus tard M. Abdo devient un critique acharné 
du soufisme, mais cela ne signifie nullement qu'il soit devenu 
un ennemi de Tasawwuf à partir de positions idéologiques. 
Selon certains érudits, il est resté un disciple de la tariqa de 
Shazilia jusqu'à la fin de sa vie. Ayant surmonté la structure 
rigide du tasawwuf, son isolement et ses limites, M. Abdo a 
seulement exprimé son désir de réaliser son potentiel profond 
sur une plate-forme de vie plus réelle. Critiquant le tasawwuf, 
Abdo ne s'est pas opposé à ses fondements et symboles 
spirituels et éthiques, mais à son incapacité à proposer des 
méthodes alternatives pour résoudre de nouvelles táches du 
présent. Notez que cette attitude envers le soufisme était 
inhérente à de nombreuses figures de la nahda islamique. La 
raison de cela était l'évaluation par les réformateurs du 
mysticisme soufi comme un facteur de ralentissement dans la 
question des transformations sociales, qui détournent les gens 
de la réalité. 


Akbar NAJAF 
Sources et origines du systéme de croyances turc 


L'article note que les Turcs n'ont pas hésité à se tourner 
vers toutes les religions jusqu'à ce que les Turcs unissent la 
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religion de l'Islam entre le VIlème et le XIème siècle et méme 
n'acceptent officiellement pas ces religions au niveau de l'Etat. 
Lorsque les Turcs ont adopté la religion islamique, ils ont 
conservé leurs anciens systémes de croyances et ont créé une 
nouvelle forme et une nouvelle image de leur ancienne foi dans 
le cadre de l'Islam. Cet effet était assez fort pour comprendre le 
concept de «l'Islam turc». Les relations des Turcs avec la 
philosophie et la philosophie peuvent étre divisées en trois 
époques principales: historiquement  mythologique,  post- 
islamique et moderne. Les Turcs ont inclus toutes leurs 
croyances religieuses, symboles, motifs et symboles dans leur 
imagination islamique avant de devenir musulmans. 
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